ગમ અને સમાજ 


પુસ્તક? ૧: 





પ્રકાશક : 
ગુજરાત વર્નાકમુલર સોસાયટી 


સૂઝરાત વિચાપીઝ ચંથાસ્ય 


| રાતી જ'પીરાસિટ શિમાથ ' 
ઝનુત્રમ 
તરમા વૃજુ ૮55 વરાવ, 
દ 
પુન્તજાનુ નાળ ૬૧ હ્પ્કે સ્તમાજ - જત 
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આહ, માઇ 
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 કતાત્યાનનઝા-ાઈ, 
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સર રમણભાઈ સ્મારક ગ્રંથમાળા: અં. 3. 


ધર્મ અને સમાજ 





ક _ 


કતો, 
સ્વ, સરે રમણભાઈ મહીપતરામ નીલ્ડંઠ. 


“નન.૪ હમતર---- 


શ્રકાશક, 


ગુજરાત વર્નાક્યુલર સે।સાઇટી તરફથી 
હીરાલાલ ત્રિભુવનદાસ પારેખ; ખી. એ., 
આસિ. સેકેટરી-અમદાવાદ 





કિમ્મત એક રૂપિચે।. 


ડક, 














આજૃત્તિ પહેલી પ્રત ૧૬૦૦ 
દ સંવત્‌ ૧૯૮૮ 


તાપ 
રષ પ દો કઝ 


૧. 
ક” ઝપ્રદાવાદ હુ 
કિ 


ન્સ્ન 
ગૂજરાતો કૉપીરાઈટ-રસં3હ 
૧૦૦૮-૪૭૭૪ 


શકાતા ણણાટાનારઇ#તાસપાસાસાંણણાણત્સાતતસસારણમશાશાર 
શેક: ૪૬ઝ-ઝગરાવઝઝઝાઇ,ઇ-ઝઝ૮ઝ૪૯:£- 2.5. ઝમડન્‍નઝાનટર:-ઝ૦૭૭ _ 


“ધી ઠડાચયમ'ડ ન્યુબિલી ” પ્રિન્ટિંગ પ્રેસમાં 
પરીખ રવીદરાસ છગનલાલે છાપ્યું. 
સલાપોાસ રેોડ---ત-સદાવાદ. 


સર્‌ રમણભાઈ સ્મારક ગ્રંથમાળાનેોા 


ઉપેદૃધાત 


આનુ ક. 


ગુજરાત વનોંકયુલર સોસાધઇટીની અસાધારણુ સામાન્‍ય સભા 
તા. ૨૦ મી માર્ષ ૧૯૨૮ ને મંગળવારે મળેલી તેમાં નીચે મુજબ 
ઠેરાવ પસાર થયો! હતેોઃ-- 
હેરાવ, 


“ ગુજર્‌ાત વર્નાકયુલર સે।સાઇટીની આ અસાંધારણ સામાન્ય 
સભા સર રમણુભાઈ મહીપતરામ નીલક&, નાઇટના દુઃખદાયક 
અવસાનની ભારે ખેદ સાથે નોંધ લે છે. છેક સન ૧૮૯૦ થી સે।સાઈટી 
સાથે મેનેજંગ કમિટીના સભ્ય તરીકે એમને! સંબંધ ન્નેડાયો હતો 
અને સન ૧૯૧૨ માં તેએ તેના એનરરી સેક્રેટરી નિમાયા હતા. 
આ પ્રમાણે સોસાઇટી સાથેનો એમને સંબંધ લાંબા સમયને! અને 
ગાઢ હતો અને સ્વ. મહીપતરામના સમયથી ચાલતો! આવે છે. એ 
સેવાકાયમાં એમણે પોતાનો આટલે બધો સમય આપ્યો! છે અને 
તે પાછળ એટલે પરિશ્રમ ઉઠાવ્યો! છે, કે જેનું મૂલ્લ થાય એમ નથી. 
એવી એમતી એ અપૂવ અને કીંમતી સેવાતી યત્કિચિત્‌ કદર કરવા 
આ સભા ઠરાવ કરે છે કે સોસાઈટીએ પોતાના ફૂ'ડમાંથી 
એમના નામનું રૂ. ૫૦૦૦) તું એક્ર્જીદું સ્મારક સ્થાપવું 
અને એ ફૂડના વ્યાજમાંથી તીચે પ્રમાણે વ્યવસ્થા કરવીઃ-- 

૧. સુંબઈ યુનિવરસિટિનતી ખી એ; તી પરીક્ષામાં એચ્ઠિક 
વિષય તરીકે ગુજરાતી ઔઆનસ કેસ લઈ જે વિઘાર્યા ઉંચે ન'બરે 
પાસ થાય તેને સર રમણુભાઈ સુવણચદ્રક દર વર્ષે આપવે।. 

ર. સર રમણુભાધના જીવન વિષે માહિતી આપતા લેખે।- 
સ્મરણે1, નોંધ, પત્રો વગેરે એમના મિત્રે, સંબંધીએ અને પ્રશ સકે 
પાસે લખાવી મેળવી, તે સંમ્રહ એક સ્મારક મ્ર'થરૂપે બખહાર્‌ પાડવે।. 


હ 


૩. પ્રતિ વર્ષ સુવષ્યું ચાંદને ખર્ચ બાદ જતાં વ્યાજની રકમ 
ખચત રહૈ અને એકડી થાય તેમાંથી વખતોવખત સાહિત્ય, ભાષા- 
શાસ્ર, ઈતિહાસ અને સમાજ સુધારાના વિષયને લગતાં પુસ્તકે 
“ સર રમણુભાઈ ગ્રથમાળા' એ નામે લખાવી પ્રસિદ્ધ કરવાં. ”” 


તદતુસાર એમના જ આ લેખ સંમ્રહથી સર રમણુભાઈ ગ્રંથ- 
માળાની શરૂઆત કરવાનું યોગ્ય વિચાર્યું છે; અને અત્યારસુધીમાં 
સદરહુ ત્રંથમાળાનાં નીચેનાં પુસ્તકો! પ્રગટ કરવામાં આવ્યાં છે:-- 


ન, પુસ્તકનું નામ, કિમ્મત, 
ર।. આ. પા. 
૧. કવિતા અને સાહિત્ય, વૉ. ૩જાં. ૧--૦--૦ 
99 93 વા. ૪થુ. ૧--૦---૦ 
૩. ધર્મ અને સમાજ, પુસ્તક ૧લું. ૧--૦--૦ 
અમદાવાદ; ં હીરાલાલ ત્રિ. પારેખ. 
તા, ર૫-૮-૧૯૩૨ર. આસિ. સેકેટરી. 


નિવેદન 


*--૬-ઉ**“%.ઉ----* 


સર રમણુભાઇનાં ધામિક પ્રવચનો! અને સામાજિક સુધારાના 
લેખો, વ્યાખ્યાને વગેરે “ ધર્મ અને સમાજ ” એ નામથી પ્રસિદ્ 
કરવાનું નિયોજ્યું હવું; તેનો પ્રથમ ભાગ આ વષૅ વાચકવગ' સમક્ષ 
રજી કરવામાં આવે છે. 


સર્‌ ર્મણુભાધની હયાતિ દરમિયાન એમનાં ધામિક પ્રવચને।ની 
સૃચી તૈયાર કરીને તે ગક સ્વત'ત્ર પુસ્તકરૂપે પ્રકટ કરવાની ચોજના 
થઈ હતી; પરતુ અનેક વ્યવસાયે।માં તેએ રકામલા રહેતા તેથી 
એ માટે પૂરી વ્યવસ્થા થઈ રાષ્ટી નહેતી. 


આપણા પ્રાંતમાં આ પ્રકારનું પ્રવચન સાહિત્ય નવીન છે, તે 
નવી દિશા ખોલે છે; અને તેની આવશ્યક્તા વિષે, ખાસકરીને 
અત્યારના યુગમાં, ભાગ્યેજ ખેમત નાલુમ પડશે. 


મરાઠી સાહિત્ય, સ્વગ સ્થ રાનડે અને ડા. ભાંડારકરનાં ધામિક 
પ્રવચનો અને વ્યાખ્યાનોથી સમૃદ્ધ થયલું છે અને તે લખાણે ધણાં- 
ઓને પ્રોત્સાહન અને પ્રેરણા અપ્યો છે. 


એવું સામથ્ય' વાચકને સર રમણુભાધનાં પ્રવચનમાંથી મળશે, 
એમ અમારૂં માનવું છે; કેમકે સ્વર્ગસ્થનું સમત્ર જવન નીતિપર 
રચાયલું હતું. નીતિ જ જેમનું સવવ હતું; જે તીતિબળ એમના 
ચાસ્ત્રિમાં પૂરેપૂરું વણાયલું હતું, એવા એ સાધુ પુરુષની વાણીમાંથી 
નિકળેલા શખ્દો અવશ્ય પ્રબોધક અને માગદશક થશે. 


ગુ. વ, જેણસાઇટઢી, હીરાલાલ ત્રિ. પારેખ, 


અમદાવાદ, આસિ. સેક્રેટરી? 


અનુક્રમણિકા 


વિષચતું નામ. પણ 
સદાચર્‌ણુ ખલ ... કેક પે ફે ૧ થી ૧૭ 
પ્રાર્થનાની જરૂર ... ક હ *** ૧૪થી ૩૯ 


ખાહ્મધમ અને ક્િિશ્ચિઆનિટી ... "૦૦ ર૯ થી ૫૦ 
કાલ્પનિક પ્રતિમા.** ... -ન્‍ન્‍૦ નનન ૫૦ થી પ૩ 
શ્રતિ .... ... ક કક ઝૂ. પથી: 

સાધુત્વ માટે આત્માના પ્રયાસ ટ... "૦૦ $૦થી૬૩ 
મોક્ષ વિચાર ... . --- કફ ૦ $ર૩થાી૮ 

કમ અતે પુનર્જન્મ પ ક "૦ ૮૦થી ૧૦૨ 
પાપ ... હ કા ક્ર નનન ૧૦૨ થી ૧૧૯ 


યત્નસાજ્ય સ્વાતત્ર્ય કે ક મનન વૈરે૦ થી ૧૩૮ 
દિવ્યદશન અને ધ્મસંપત્તિ... ક --* ૧૩૮ થી ૧૪૯ 
ગ્રકૂતિપર પુરુષોત્તમ "૦ નનન ૦૦૦ જ૪લ થી ૧૬૨ 
સપ્યમતા દ ક કકક *** ૧ર થી ૧૭૧ 
મુક્તિ ... કે ક કા ૦૦ ૧૪૭૧ થી ૧૮૩ 
અમૃતત્વનો લાભ... ની ક ૧૮૪ થી ૧૯૮ 
સનાતન હિંદુ ધર્મ ક "૦ ન્ન્‍્ક ૧૯૮ થી ૨૧૫ 
સ્વહુદય પરીક્ષા ..* કોક ટે "૦૦ ને૧૫ થી ૨૨૨ 
આત્મશાસન ન... કે દ નક જેરેરે થી ૨૩૫ 
યુનિટેરિયન ધમમ ડલ ન... ૦૦૦ "૦૦ જ૩૬ થી ૨૪૪ 


સ્વધર્મ પરધર્મ ... મહી ક -૦૦ ર૪૪ થી ૨૬૨ 
જવાત્મા અને પરમાત્મા *-* પે "૦૦ રેદૈરે થી ૨૭૨ 
વેષમ્ય નેર્ધુણ્ય ... ટ 2 "૦૮ રછર થી ર૮૮ 
શશ્વિરતો આવિર્ભાવ કેક “ફે કક રટ થી સ્ટ 
ફત્ત'વ્ય બુદ્ધિ ... સ ર *** ર્‌૯૭ થી ૩૦૮ 
આચરણુની યોગ્યતા ક ફે "-* ૩૦૮ થી ૩૧૬ 
ધમતી શાશ્વત સત્યતા ... ક "નક ૩૧૭ થી ૩૩૩ 


ધમ ને સમાજ 


- સદાચરણુખલ * $- 








(અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં અપાયલે। ઉપદેશ.) 
૩ તલલટ્યત્‌ પરમાટ્મતે નમઃ | 
સ્વત'ત્ર સર્વાદિ વિકારહીન, 
નથી થતા નાથ ઉપાધિલીન; 
તર્યા નથી કોઈ તમારિ માયા, 
અતકય* વેદશ્રતિમાં ગવાયા. 
હે પરમાત્મન્‌! તું સ્વત“ત્ર છે, અમે પામર પ્રાણી પરત-ત્ર 
છીયે; તું અનાદિ છે, અમારી ઉત્પત્તિ તારૈ લીધે છે; વિકાર! તને 
ડ્રેરવી શકતા નથી, તારામાં ઉત્પન્ન થતા નથી, અમે નિબળ જવ 
ઉપાધિયે।માં, મોહજ્નળમાં મમ છીચે; અમે અગ્નાનના અંધકારમાં 
ફાંફાં મારીએ છીયે, “તમે અવિઘા થકિ પાર ગાન્ને.” તારી અનંત 
શક્તિ કલ્પનાની ગોચરતાથી, કાલના અસ્તિત્વથી દિફિની સ્થિતિથી 
પણુ અગાડ્ી વિરાજે છે. અમારા આત્માના કૃત્યો પર તું સદા સાક્ષી 
એ વાત નિરતર અમારા ધ્યાનમાં રખાવ, અમને હમેશ સન્મતિ 
આપ, અને તે સન્‍્મતિના આદેશ પ્રમાણે વતન કરવાનું અમને 
સામર્થ્ય આપ. 
જ્યારે લોફનિંદાથી ડરી જઈ રામે ગભવતી સીતાને પોતાને 
ઘેરથી કહાડી મુકી અને તેતી આત્તાથી લક્ષ્મણુ સીતાને રથમાં 


---*----------- 


# “ જ્ઞાનસુધા ” પખવાડિક પત્રના ઓકટોબરથી ડિસેસ્બર ૬૮૮૯ સુધી 
ના અકેોમાં છપાયલો. 


ર્‌ ધમૈ ને સમાજ. 
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મસી ખે વનમાં લઈ યે! સે યાં તેને રામની આન્તા જી: સંભ- 
ળાવી ત્યારે સીતાએ લક્ષ્મણને કલ્યું કે, 


વાસ્યરત્વયા મટ્ટમનાત્ત ₹ાઝા 
વદનો વિશુદ્રામવિ યત્લમક્ષવ । 
સમૌંછોવવારશ્રવળાટ્દાલો: 
શ્રતર્ય વિત્તત્તરમી જુજર્ય ॥ 
૧રયાળવુટ્રેથવા તવાર્ય 

ન જામશારો મવિશવનીયઃ । 
મમેવ ઝન્માન્તરવાતજાતા 
વિવાજ વિરગૂઞેશુ(4સજઃ ॥ 


સીતાએ લક્દમણુને કહ્યું કે તું તે રાજ્નને-એટલે રામને-મારૂં 
નામ ૬૪ કહેજે કે મે તારી સમક્ષ વહ્િમાં પ્રવેશ કરી મારી 
વિશુદ્દરતા સિદ્ધ કરી તોપણુ લોકવાદ સાંભળી તે મારે ત્યાગ કર્યે 
એ શું તારાથ્રત-તારા સાન-ને ઘટે, શું તે તારા કુળને ધટે ? અથવા 
તું કલ્યાણુ બુદ્ધિવાળા છે. તે ન્નણી ન્નેપ્નને મારા પ્રતિ આવી અ- 
ઘધટિત વર્તણુક ન કરે; માંરા જ આગલા જન્મના પાપોના ફળની 
ગર્જનાનો આ અસલ્થ કડાકે। છે. 

સીતાને! પરિયાગ કરવામાં રામની કેટલી દુર્બળતા હતી એ 
વિચાર આ સમયે અપ્રસ્તુત છે. પણુ, આમાંનાં ખે ત્રણુ પ્રસતાવ આ 
પ્રસંગે વિચાર કરવા જેવા છે--શ્રતસ્યવિત લટ્તરજાત્‌-જજ્યાળ 
ભુસ્તેૅઃ ન જામસ્₹ઃ અને તન્તાન્લસવાવજાના શિપાવ... 

“આવું આચરણુ શું સાનને ધટે' એ વચન પરથી સ્હેજ વિચાર 
ઉત્પન્ન થાય છે કે સદાચરણુ માટે એકલું સદાચરણુનું સાન બસ છે 
કે નહિ. મનુષ્યને એકવાર સાન થયું કે અમુક કૃત્ય સારૂં છે, અમુક કૃત્ય 


_સદાચરણુબલ. ૩ 


૫૫૦૮-૧૫૫૪ ૧૫% ,૧૫ ૧% /ઇ-૫૫%/#"૧.. અ..”-% /૧, ૫૫-૫૫-૧ "૧૫/૧૬ ૧.“ .,“૧.,૧-/#-."% #“ષ્ "-"૨-- ૫# ૧ /“ ૧૧૫૮”. “4 "મ /7 ૧૫૭ 


નઠોરૂં છે; અમુક કૃત્યથી મ થશે, અમુક કૃત્યથી દુઃ દૃ:ખ્‌ રો મકે કૃત્ય 
કરવું જોઈ એ, અમુક કૃત્ય ન કરવું જેઈ એ, તો તેટલા પરથી તે 
સારું જ કૃત્ય કરશે અને નઠારૂં નહિ કરે એમ નિશ્ચય થતે। નથી. 
સાતી એટલા સદાચરણી એવે નિયમ થઈ શકતો નથી. સદાચરણુનું 
સાન છતાં તેનું આચરણ ડરવાનું ખળ ઘણીવાર મનુષ્યમાં હોતું નથી. 
નીતિશાસ્રનું આ તત્ત્વ સોકેટીસ જેવા તત્વચિતકને માલમ નહેતું. 
તેનું કહેવું હતું કે સદગુણી થવા માટે એકલા સાનતી જરૂર છે. મનુષ્યની 
ખાતરી થઈ 'કે સય એ સદ્દગુણુ છે. અને સદ્ગુણુ પાળવો ન્નેઈ યે 
“તો તે સત્ય જ બોલશે, આ વિચારમાં ભૂલ એ છે કે સદગુણી થવા 
માટે જે દઢ આગ્રહ અને મનને અંકુશમાં રાખવાનું બળ અવશ્ય છે 
તે એમાં યાનમાં લીધું નથી. તાની સદગુણી નથી હોતા એમ નહિ 
પણુ તે મનના ખળ વિના નહિ. એક લેટિન કવિ કહે છે કે, “હું સારે 
માગ કયો છે તે જેઉં છું/ અનેતે પસંદ કરૂં કું, પણુ નઠારે માર્ગે 
ન્નઉં પું. મનુષ્યનું મત એટલું નિબળ છે અને વિકારો એટલા 
પ્રબળ છે કે સન્મતિ છતાં તદાનુસાર વર્ત્તત થતું નથી. 

ભે દુ:ખાવત્ત વિકટપથ ક્ષારાખ્ધિ ભવને।, 

જ્યાં જરે ગાજે ષડરિગણુના ચડ પવને. 

આ ભવસાગરમાં વમળ ઘણાં છે, ૭ રિપુરપે પવને! ધણા ન્નેરથી 
વાય છે, ત્યાં આપણી હોડીને સીધે રસ્તે લઇ જવાનું આપણામાં 
પામર જવમાં કેટલું ખળ ! કોઇ વિરલ જ એવે! હોય કે સીધે માર્ગ 
ક્રચો છે તેનું જ્ઞાન થયે માત્ર પોતાના જ બળથી તે માર્ગે પોતાની 
હોરી ચલાવ્યો! જરાય. કવિ વર્ડ સ્વથ કહે છે કે “ ન્યારે પ્રેમતાનથી 
થતા સદ્ગુણુ પરના પ્રેમતે પ્રકાશ ભ્રાન્તિ રહિત હોય અને આનંદ 
પોતાનું જ ર્ક્ષણુ કરવા સમર્થ હોય (એટલે સદાચરણુથી આનંદ 
મેળવવાતી આશા એ જ સદાચરણુ પળાવવા બસ હોય ) ત્યારે તો 
આપણા દિવસ શાન્ત અને ઉજ્જવલ જય અને આપણે સ્વભાવ 
સુખમય થાય; અને જેએ. આ હિમ્મત (પોતાની *ૃત્તિપર આધાર 





રાખવાની હિમ્મત) ડહાપણુથી ધરી આ માગને ભાવે રહે છે અને 
તોયે જરૂર પડે ત્યારે જે બીજું બળ ન્નેઈ યે છે તે મેળવી શક્રે 
છે તેએ ભલે સુખી હોય.' પણુ તે પોતાને માટે કહે છે કે “ મતે 
અકસ્માત ઉઠંતી ધચ્છાએનું દખાણુ લાગે છે, મને ખીક લાગે છે કે 
આકસ્મિક ઇચ્છાઓનું ખળ મારાથી નહિ અટકાવાય.” ત્યારે 
સન્માર્ગે પ્રવતન કરવાનું અ બળ મનુષ્યે ડયાંથી લાવવું ? એ બળ 
વિના મનુષ્ય પોતાના પ્રયત્નથી હમેશ સદાચરણી થઇ શકતો નથી. 
અુદ્દદેવે નીતિનો આદશ (10૦તંટો) ધણ ઉંચો સ્થાપ્યો અને સદા- 
ચરણુને। ઉદાર અને ઉન્નત માગ ખતાવ્યોા પણુ એ સદાચરણુ એ ' 
સુતીતિ પાળવાનું બળ કયાંથી લાવવું તે ન બતાવ્યું. બૌદ્દમાગ'માં 
આજ મેટી ન્યૂનતા છે કે સુતીતિને। ઉંચામાં ઉંચા આદશ, સુ- 
નીતિની પ્રેરણા કરનાર અને તદનુસાર વત્ત'ન કરવાનું બળ આપનાર 
જે ષડેશ્વયગુણુસંપન્ન ભગવાન તેને! તે માર્ગમાં સ્વીકાર નથી. 
એ ભગવાન વિના સદ્ગુણનો આદશ બીને કોઈ નથી, એના વિન! 
સન્‍્મતિદાતા ખીન્ને નથી, સદ્વતનખબલનિધિ બીનો નથી. શુભ 
કમની પ્રેરણાનાં ત્રણુ મૂલ 1ડદટિબાંડાળ (આત્માપેક્ષા),) ઈ 
(લોકાપેક્ષા) અને 101૫10૦011 (અ'તખેધ)નું પ્રથક્કરણુ કરતાં પણુ 
અતે એ જ આશ્રય આવે છે કે સદ્ગૃણુનું મૂળ તે પરમેશ્વર જ- 

સહુ પ્રાણી તામાં પંથિવિમહિ વિસ્તારાંથ રહ્યાં, 

તથાપી તે મધ્યે મનુષ જનને તે” ડર દયા; 

દિધી છે સદબુદ્ધિ સતત સતસાર્ગે વિસરવા, 

ક્ષમા પાપો મારાં કરી પ્રભુ કરો પગ કરણા; 

નિષિહ્દાચારોમાં નબળ મન મારં તિત ભમે, 

સદા સદ્ધમોૌમાં અતિ ત્વરિત વાળે ચિત તમે; 

પુત્રા તો થાશે, નહિ ઝુપિત થારો કદિ પિતા, 

ક્ષમા પાપો. મારાં કરિ પ્રભુ કરી પૂણુ કરણા. 

આ બે શ્લોકમાં પણુ એ જ કહ્યું છે કે સન્માર્ગે વિંચરવા 
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૬શ્વરે સદબુદ્ધિ આપી છે પણુ સનુષ્યનું નબળુ” મન નિષિહાાચારેમાં 
નિત્ય ભમે છે, તેમાંથી સદ્ધર્મમાં ચિત્ત વાળવા સમથ પ્રભુ 
વિના ખીજાં કે।ણુ હોય ? પ્રભુ વિના નબળા મનને સન્માર્ગે રાખ- 
વાનું બળ કોણુ આપે? પ્રભુ એ સામથ્ય-એ ખળ આપે એ જ 
પૂણુ કરણા. 

મનુષ્ય પામર, ક્ષુલ્લક, નિબેળ એટલા માટે કહેવાય છે-કે તેનામાં 
આ ખળ નથી. કામ ક્રેધાદિક રિપિએને જીતવા જેઈ ચે એનું તેને 
સાન હોય છે, એ તે માને છે, એને! તે ઉપદેશ કરે છે, તે ખાતરીથી 
માને છે કે એ વાસનાઓને વશ થવાથી ઈશ્વરતી અકૃપા થાય છે. 
આત્માની અધોગતિ થાય છે, પણુ ન્યારે એમાંના એક વધારે 
વિકારને અંકુશમાં રાખવાને! પ્રસંગ આવે છે ત્યારે તે વિકારને 
દૂર કરવાને બદલે તેમાં તે ફ્સી પડે છે; તાન છતાં ૫૫ કરે છે, 
દીવે। લઈ કુવામાં પડે છે; કત્ત'વ્યને ભૂલી ન્નય છે અને અસદ્દ- 
વૃત્તિને આધીન થાય છે. સદ્યુણે વતન કરવાની શક્તિ દુગુણુને 
દૂર્‌ કરવાને ખરે પ્રસગે તેનામાં ખૂટે છે. ઈશ્વર સર્વ શક્તિમાન 
છે. એની સવ શક્તિઓમાં આ સુનીતિતી શકિત ઓછા મણત્વ- 
વાળી નથી. સત્‌ તે શું તેનું સાન હોય, તેના વતનની ૬ચ્છા હેય, 
અને સદા તેમજ કરવાનું ખળ હોય આ ઓછું પ્રભુત્ત નથી, એ જ 
માટે પ્રભુનો મહિમ! ગાયે! છે કેઃ-- 

તમે સ્વઇચ્છા ખલસુક્રિયાની, 
ધરે! પ્રભૂ શક્તિ પ્રપૂણતાની. 

પોતાની ઇસ્છા, પોતાનું બળ, પોતાની સુક્રિયાની શક્તિ ઈશ્વ- 
રમાં પ્રપૂણું છે. મનુષ્યમાં તે અલ્પ છે, વિઠ્દાનોમાં સાનવાન, રાનન- 
એમાં પ્રતાપવાન, ચોદ્દાએમાં બલવાન, એવા મનુષ્યોમાં આ શક્તિ 
ખૂટી છે. આખી પૃચ્વીના સાનને તેવો માગ ખઝતાવનાર મહણા- 
'વિદ્દાન્‌ બેકતે લાંચ લઈ પોતાની દૂબળતા દેખાડી. સદાચરણુ અને 
સદ્ગુણુથી ધર્મની પદવી પામેલા યુધિષ્ઠિરે એક પ્રશ્નનો અસત્ય 


દ ધર્મ ને સમાજ. 


૧ ૧.૧૫ ૫,/૫.--૫-"૫૫,૮૫ ૫-૫૧-૫. “૫ ૫. /7“૫-_/#/૫.-/૧૫./૧૫ /-૧_#“૫ 7 ૧-૮ ૫_#“૩ /“૧%.૫_/-_.૫ "૫૫,૫૧૫. "૫૫/૫૧ /"_"-_#૫%/૫૫%"૫-#૫,૫"૫૦ 


ઉત્તર દઈ સ્વાથ'ને જતવાને પોતાની અશક્તિ પ્રસિદ્ધ કરી. એ 
અશક્તિને લીધે મહા પ્રતાપી પુસ્ષો પોતાના મને1વિકારને વશ થયા 
છે. લગભગ આખા યુરોપને જીતનાર અસ”ખ્ય મનુષ્યોનો અધિ- 
પતિ નેપોલિયન પોતાના લોભને। ગુલામ થઈ રલ્યો હતો. રાજકીય 
સ્વત'ત્રતા માટે મહાપ્રયત્ન કરનાર મનુપ્યે આ ગુલાસગીરીથી છૂટ- 
વાના પ્રયત્ન કદી મૃજઝી દેવો ન નનેઇયે. હબસીગાની ગુલામગીરી, 
ભારે જીલમાં નિરકુશ રાજાઓની પ્રજ્નઓનું દાસત્વ, મનના અ! 
અસ્વાત ત્ય વિક!રાધીનતા આગળ ૭૪ નથી. 
ઈશ્વર મનુપ્યાદિતા અવતાર લે છે એમ માનનારા આ એક 
મ્હાટી ભૂલ ડરે છે કે મનુષ્યનો અવતાર લેતાં ઉ₹શ્વિર મનુપ્યના 
વિકારતે આધીન થાય તે તેએ ખ્યાનમાં લેતા નથી. પૃશ્વીને પીડા 
કરતા કેઇ દૈત્યનો સંહાર કરવા ઈશ્વર મનૃપ્યાવતાર લઇ મનુષ્યની 
પેઠે કોધ વગેરે મનોશૃત્તિથી વિકૃત થાય છે એમ કહેવું એ ઈશ્વ- 
રતી મહાનિન્દા અને ₹શ્વરના સ્વર્‌પનું મહાન અન્નાન છે. તે માટે 
ભગવદ્‌ગીતામાં કહ્યું છે કેઃ-- 
ઝવ્યજ વ્વાસિપાપશભે મન્યન્તે મામ વુદ્યઃ । 
વરં માવમગાનત્તો મમાવ્વમનુત મ ॥। 
ખ્રુદ્દધિડીન મૂખ્ખત લોકે! મને (ઈશ્વરને) અવ્યક્તને અવતાર લઈ 
વ્યક્તિ પામેલો માને છે; તેએ! મારે અવ્યય અનુત્તમ અને પર 
એવે! ભાવ જાણતા નથી. તે જ કારણથી આપણી “પ્રાથતામાળ'માં 
કહું છે કેઃ-- 
નહાં તમે છો સુર દેત્ય રૂપે, 
નહી પુરૂષે નહિ નારિ રૃપે; 
સ્વતત્ર સર્વાદિ વિકારહીન, 
નથી થતા નાથ ઉપાધિલીન; 
પરમેશ્ર સુર, ઇૈત્ય, પુસ્ષ કે નારી રૃપે હોય તો તેમના 
વિકારથી ચલિત થાય, તેમની માફક મોહજાળમાં મગ્ન થાય. ઈશ્વર 
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આપણી માકક વિકૃત થાય તો પછી ઈશ્વરની સ્વતત્રતા શી, તો 
પછી દુખળ મનુષ્યને ખલ આપનાર કેણુ, તેના આદશ ક્રેણુ ? 
ઈશ્વર અવતાર લે છે એમ કહેવું એના જેવી ધશ્વરનિદા એકે નથી. 

પરમેશ્વર સુતીતિનો આદશ અને સદાચરણુનું બળ આપનાર 
છે, આ સિદ્ધાંત પરથી એક ખીન્ને વિચાર ઉત્પન્ન થાય છે. કયા 
ધમથી, કયા ગુણુથી ઈશ્વર સુતીતિતા ત્તાન અને આચરણુની ગૂતતિ' 
છે ? આતે વિચાર કરીએ. ઇંગ્રેજમાં કહે છે કે 11100 1101'21 17 
13 ઘે ત૫/ બ પલ પ્11. નીતિનો નિયમ ઇચ્છાને કરેલે। છે. 
ઇચ્છા હોય તો જ સુતીતિનું આચરણુ થાય. ઈશ્વર એ સુતીતિની 
ઇચ્છાની પરિપૂણુ તાની મૂ્તિ છે. માટે આપણે પશ્ષરને ૯1501321, 
૪૯૦1૧૦૮111) વાળે નનતે ઇચ્છા કરી તદનુસાર વત્તઃન કરવાના 
ખળવાળા માનીએ છીએ. પશ્વરમાં સ્વઇચ્છા ખલતી શક્તિ પ્રપૂણુ 
છે. એજ ૪ ૨ચ્છાખલથી સુતીતિના નિયમ થાય છે. પશ્વિરમાં એ 
નિયમની શક્તિ સંપૂણ" છે. તે જ માટે તે સુનીતિનો આદશ કહે- 
વાય છે. બુદ્ધે [0૨15૦1૮1 સ્વેચ્છા બળવાળેા પરમાત્મા માન્યો 
નહિ તેથીજ મનુષ્ય માટે કરૅલા નીતિના નિયમો ખબળહીન થઇ 
પડયા; નીતિના આદશ'ના ખળ વિના માત્ર પોતાના ખળથી નિખલ 
મનુષ્ય કયાં લગણુ ટકે ? તે માટે બુદ્ધના અનુયાયીઓએ પછીથી 
ખેો।1ધિસત્વના અસ્તિત્વને! સ્વીકાર કચ તે સયુકિતક હતો.. ઇશ્વર 
સ્વેચ્છાખળે સ્વત-ત્ર છે, ત્યારે મનુષ્ય તેમ છે કે નહિ? મનુષ્યમાં 
સ્વત'ત્ર સ્વેચ્છાબખળથી કામ કરવાની શક્તિ છે કે નહિ ? મનુષ્યમાં 
એે શક્તિ નથી એવો આ પ્રશ્નને ઉત્તરઃ-- 

જત્યાળગુજ્ૂરથવા તવાર્ય । 


ત જામગાસો મથિ શવતીવઃ 1! 
( તું કલ્યાણુ બુદ્ધિવાળા છે તે મારા પ્રતિ આવી અઘટિત 
વત્તઃસુક જાણી ન્નેઇને ડરે એવી શકા ન આણુવી ન્નેદએ ) આ 
એ લીટીએમાં આપ્યો છે. પણુ એ ઉત્તરમાં અસત્યતા છે. કલ્યાણુ 
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ખુદ્દિવાળા પણુ અધટિત કૃત્ય કરૅ છે તે આપણે ન્નેયું છે; પણુ તૈમાં 
કામચાર કેટલે! તેનો વિચાર કરીએ. મનુષ્યના સર્વા કૃત્યમાં કામ- 
ચાર છે એ સતને ઇંગ્રેજ નતીતિશાસ્રમાં ₹*૯૦-%1 અથવા 110- 
€7 ને મત કહે છે. એ મતના અનુયાયીઓ એમ માને છે કે મતુ- 
ષ્યમાં આચરણુ કરવાનું પૂણુ સ્વતત્ર સ્વેચ્છા બળ છે. મનુષ્ય જે 
કાંઇ કાર્ય કરે છે તે પ્રથમ ઈચ્છા ડરી ડરે છે. એથી ઉલટો મત 
એ છે કે સતુૃષ્યમાં કાંઇ સ્વત'ત્ર સ્વેચ્છાબલ છે જ નહિ. મનુષ્યનાં 
કૃત્ય સવ કાયકારણુના સંબંધે નિયમિત થયેલાં છે. મનુષ્યને 
સ્વભાવ અમુક નનતને હોય તો તે અમુક સ્થિતિમાં આવે ત્યારે 
અમુક કાય કરશે એ નિશ્ચય કરી કણી શકાય. આ મતને 
7૫૯૦૯૬૬૬) કે 21110509101 1૯૦૦૦૬૬૬97 કહે છે. યુરે- 
પના નીતિશાસ્ત વિવેચકેનાં કેટલાક 1” 1€૦-117011 તરક છે; અને 
કેટલાક 1૫૯૦૦૩૬૬) તરફ છે. આ વિષયની તકરાર ખહું ભારી છે. 
7૦૦ પ701 એટલે સ્વત'ત્ર સ્વેચ્છાબળના પક્ષકાર કહે છે કે સ્વત'ત્ર 
સ્વેચ્છાખળ મનુષ્યમાં ન હોય તે! મનુષ્ય પોતાના કામ માટે જવાખ- 
દાર શાને ? મનુષ્ય જે કાય કરે તે પોતાની ઈચ્છાથી સ્વત-ત્ર- 
પણે ન કરતો હોય તો સારાં કાય માટે શાખાશી કે ઇનામ શા 
'સાટે આપવું, નઠારાં કામ માટે શિક્ષા શા માટે કરવી? 
મનુષ્યની કૃતિનું નિર્માણુ થઇ ચૂકેલું હોય તે પછી પાપ પુણ્ય 
કેવું ? ન્યાં કૃત્યો કર્વાતી સ્વત'ત્રતા નથી, જ્યાં આપણી ઇચ્છા 
ગમે તેવી હેય પણુ અમુક કૃત્ય તો આપણાથી થવાનું જ એમ છે 
ત્યાં, આપણે સારૂં શું ક્યુને આપણે ખોટું શું કર્યું ? પપ૯૦૯૬૩ાં)/ 
એટલે મનુષ્યના મનેોવ્યાપારમાં અવશ્ય કાય'કારણુના નિયમના 
પક્ષકાર કહે છે કે જેમ જડ પદાથના ધર્મમાં કાય કારણુનો નિયમ 
છે તેમ મનના વ્યાપારમાં પણુ છે. ગુસ્ત્વાકષણુથી જેમ પદાર્થ 
ગુરુત્વમષ્યબિદુ તરફ ખે'ચાયા વિના રહે જ નહિ, અમ્મિમાં હાથ 
'નાખ્યાથી જેમ દઝાય જ, સ્થિતિસ્થાપકતાથી જેમ વાળેલી નેતર પાછી 
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સીધી થાય જ, તેમ તે જ પ્રમાણે અમુક લક્ષણુ (€102₹20€1€1) 
અમુક સ્વભાવવાળું મન અમુક કાય કરશે જ. જે અમુક માણુસના 
“મનનો સ્વભાવ એવે છે કે અમુક પ્રસગે તેને અમુક-દાખલા 
તરીકે કોધતી-૬ૃત્તિ થાય જ તો એવે પ્રસંગે તેને ક્રોધ થશે જ. જને 
“આપણે નક્કી નણુતા હોધ્રએ કે સતુષ્યનો સ્વભાવ એવે છે કે 
અમુક જતના દુઃખમાં તે આત્મહત્યા કરશે તો એવું દુઃખ તેને 
પડે ત્યારે આપણે નક્કી કહી શકીએ કે ગમે તે થાય તોપણુ, તે 
આત્મહત્યા કરશે જ. એ તે સર્વમાન્ય છે કે 1-ત7 ૦ €ત૫૩ત- 
1107 પ10૯1૧1 છે, કારણુ હોય તો કાય થાય જ એ નિયમ 
સાવત્રિક છે. મનના વ્યાપાર તેના અપવાદમાં હોય તો તે નિયમ 
સાવ'ત્રિક શાનો ? આ મતના પક્ષકાર કહે છે કે સારાં કે નઠારાં 
કુત્ય માટે ઈનામ કે શિક્ષા એ પણુ આ કાય'કારણુ ભાવના નિય- 
મનું ઉદાહેર્‌શુ છે. મનુષ્યના મનનો ધર્મં એવે છે કે એવું ફળ 
આપ્યા વિના તે રહેજ નહિ. આ તકરારમાં બહું ઉંડા ઉતરવાની 
આ પ્રસંગે જરૂર નથી. પણુ આપણે આટલો જ સિદ્ધાંત લઇશું કે 
કાય કારણુ સંબંધનો નિયમ મનના વ્યાપારને પણુ લાગુ પડે છે. 
ગુરૂત્વાકષ'ણુ, ગતિ વગેરેના નિયમના પૂરેપૂરા સાનથી જેમ અમુક 
નક્ષત્ર અમુક સમચે કયે સ્થળે હશે તે આપણેં નક્કી કરી શકીએ 
છીએ તેમ જે કોઇ માણુસના મનના સ્વભાવ અને લક્ષણુ (વૌ 
ત01€1) આપણે પૂરૅપુરાં નનણુતા હોઈએ તો. અમુક સ્થિતિમાં આવી 
તે કેવાં કૃત્ય કરશે તે આપણે નક્કી કહી શકીએ. કાય કારણુના 
સંબંધમાં આ વિના બીજાં ગૂઢ બન્ધન કઇ નથી. જેમ અમુક 
શૃક્ષા પોતાના ધમથી અમુક જાતનાં ફેળફૂલ ધર્યી ન્નય છે તેમ 
સનુષ્યતું મન પોતાના સ્વભાવ પ્રમાણું અમુક નતનાં કાય કર્યું 
જાય છે; પણુ અહિં એક ખીજ વિશેષતા છે. નક્ષત્રની ગતિની ગણુ- 
તરીમાં નહિ લીધેલું ખીજુ' કે!ઇ ખળ 'કે અવરોધ કદી આવી જેમ 
'તેતી ગતિ ને સ્થિતિમાં નહિ ધારેલો ફેરફાર કરે છે તેમ પોતાને 
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સ્વભાવ ખદલવાતી ₹ચ્છા મનના કૃત્યમાં નહિ ધારેલો ફેરફાર કરે 
છે. સ્વભાવ ખદલવાનાં કે મનનું વલણુ ફેરવવાનાં કારણુ ન હોય તો જ 
અસલ સ્વભાવ કે વલણુ પ્રમાણું કાર્ય થાય. વસ્તુને પડતી અટ- 
કાવનાર કારણુ ન હોય તે! જ ગુરત્વાક્ષણુના કારણથી વસ્તુ 
ગુરુત્વમધ્યબિદુ પર પડે, તેમ જ મનના વ્યાપારમાં. એમ ન હોય 
તો પછી નઠારા સ્વભાવના માણુસને સારા થવાની આશા કદી. 
રહે જ નહિ, ઇચ્છામળળે આપણે સુધરી શકીએ છીએ, આપણો 
સ્વભાવ ખદલી શકીએ છીએ. 

આપણાં કાય આપણા સ્વભાવ લક્ષણ (૦1૮101૦1) ને 
અનુસરે છે. આપણે સ્વભાવ આપણી શરીરઘટના ( ૦૯૪છત117- 
૧601) આપણી કેળવણી અને આપણા રસ્િર્થાતને અનુસરે છે. આ 
આપણા સ્વભાવનાં કારણુ છે. હવે આપણે સ્વભાવ ખદલવાની 
આપણી ઇચ્છા એ પણુ એક સ્થિતિ (વં(૦૫11151૧10€) છે અને 
તે ધણી અગત્યની સ્થિતિ છે. આપણે સ્વભાવ બદલવાનું આપ- 
ણામાં બળ નથી એમ નથી પણુ તે વાપરવાની ઇચ્છા કર્યા વિના 
તે બળ આપણે વાપરતા નથી. હવે એ ઈચ્છા આપણા સ્વભાવથી 
નહિ પણુ આપણા કાય'થી નિપજતાં સુખ દુઃખના અતુભ્રવથી થાય 
છે. વળી સત્‌ અસત્ના જ્ઞાનની પશ્વર આપણુને પ્રેરણા! કરે છે 
અને તે પ્રમાણે વત્તઃન કરવાને માર્ગ સુઝાડે છે. એ રીતે ઇશ્વર 
જે ઇચ્છા ઉત્પન્ન કરે છે તે સારા માગ ભણી જ હોય છે. તે 
પ્રમાણે આપણે વત્તન ન કરીએ ત્યારે મનના વિકારને આધીન 
થઇએ છીએ. એમાં ઇચ્છા નહિ પણુ સ્વભાવનું ખળ હેય છે. 

આ રીતે સતત સદ્ગુણે રહેનાર જ પૂરેપૃરે સ્વત'ત્ર છે. બળ 
વાપરવાની ઇચ્છા અને ઇચ્છા પ્રમાણે વપરાતું બળ એ જ સ્વત-ત્ર- 
તાનાં [ચિહ્દ, તે જેનામાં ન હેય તે મનોવિકારને આધીન થઈ પાપના 
પ્રવાહમાં ધસડાયે। જય છે. તેમાંથી જે તરી નિકળે તે જ સ્વતંત્ર, 
તે જ બળવાન. જ્યાં સદ અને અસદ દત્તિનો વિરેધ થાય ત્યાં સ્વેચ્છા* 
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બળે જે સદ્નો જય કરે તે જ સ્વત"ત્ર. બીન ખધા મનેોવિકારની 
ગુલામગીરી ઉઠાવે છે. સસારવ્યવહાર્મા, જતસમાજમાં કે રાજકીય 
મડળમાં મતુષ્ય ભલે સ્વત'ત્રતા ભોગવે પણુ, ન્યાં લગી મનોવિકારના બંધ' 
નથી તે છૂટયો! નથી ત્યાં લગી તે પૂરેપૂરો દાસ છે. એ દાસત્તથી બળ ફરી 
છૂટયા વિના આત્માને આન'દથી સ્વાનુભૂતિ થતી નથી. મત સ્વ- 
ત'ત્રતા ભોગવે નહિ, ત્યાં લગી બીજ સુખ નકામાં છે. 1/01 
13€1"૦-સુતીતિ વીરને પોતે સારાં કૃત્ય કરે છે એવું ભાન એ જ 
સુખદાયક છે. 

હવે કદાચ એેમ કહેવામાં આવશે કે આપણી ૬ર ઓને 
હેતુ સુખ મેળવવાની કે દુઃખ દૂર કરવાની આશા હોય છે, ત્યારે 
તો, આપણે હમેશ સુખ જ પ્રચ્છીશું; ત્યારે તો, જેથી દુઃખ થાય 
એવાં નઠારાં કૃત્ય મનુષ્ય કદી કરે એ સંભવે જ કેમ ? તાત્કાલિક 
અને પરિણામરૂપ સુખ કે દુઃખનો ભેદ અને તેમાંથી કયા પર 
મનુષ્યનું ખ્યાન ધણુંખરૂં રહે છે, જે નઠારાં કૃત્યને મનુષ્ય સુખ- 
દાયક માને છે તે અંતે દુઃખદાયક નિવડે છે, એ સરવ વિચાર 
ખીજ વિષયમાં આવે છે. હાલ આટલું જ કહીશું કે કૃત્યોને સાથે થતાં 
જોવાના અનુભવ (ત5૬૦૦ંદ્ધંબ0) થી એવી ટેવ બંધાઈ ન્તય છે 
કે મનુષ્ય ઘણીવાર સુખપ્રાપ્તિ કે દુઃખદૂરીકરણુતી ઇચ્છા નથી 
કરતો પણુ તેનાં સાધનની જ પરિણામ વિચાર્યા વિના ઇચ્છા ફરે 
છે. દારૂ પીવાની ટેવ પટી ગયા પછી એથી સુખ થશે એમ ગણી 
પીનાર તેની ઇચ્છા નથી કરતો પણ; તે ટેવતે લીધે જ તે પીવાની 
ઇચ્છા કરે છે. એ રીતે સુખ કે આનદનો અનુભવ ગયા પછી 
પણુ તુકશાનકારક મર્યાદાતિક્રમતું આચરણ્‌ થયું ન્નય છે. તેથી સુખ 
મેળવવાની કે દુઃખ દૂર્‌ કરવાની આશા ગે પર સદાચરણુ માટે 
હમેશ આધાર્‌ નથી રખાતો. નિશ્વળ સદાચરણી સ્વભાવ બંધાવા 
માટે આપણા હેતુ સુખ દુઃખની લાગણીથી સ્વત'ત્ર હોવા ન્નેધએ. 
આ ફાય સુનીતિવત્‌ છે કે નહિ, એથી પશ્વર ગ્રેસન્ન યશે કે 
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નહિ એ જ વિચાર હેતુમાં આવવો ન્નેઇએ. જ્યારે ન્યારે કામ 
ક્રોધાદિક વિકાર્તે। પ્રસંગ આવે ત્યારે હમેશ સ્વતત્ર થવાના ખળ 
વાપરવાની ઇચ્છા થવી નનેઇએ. તે ઇચ્છા કેમ થાય ? ઈશ્વર કૃપાથી. 
₹શ્વિરતી ભક્તિ કર્યાથી; ઈશ્વરના જીવનમાં જવ્યાથી, ઇશ્વરની સુની- 
તિના વાતાવરણુમાં શ્વાસ લીધાથી મનુષ્યનો આત્મા સુતીતિથી 
અનુપ્રાણિત થાય છે. ઈશ્વરને અંશ મનુષ્યમાં આવે છે. પશ્વરના 
અળને આધારે મનુષ્ય સુનીતિને વળગી રહે છે. એ ખળનું અનુ- 
પ્રાણુન એવો ખળવાન ૪શ્ચર છે એવા વિશ્વાસથી અને ઇશ્વરની 
ભક્તિથી થાય છે. ભ્રક્તિથી એ ખળ મનુષ્યના આત્મામાં પ્રવેશ 
કરે છે. તે ખળ વિના જીવાત્મા અસમર્થ છે. એકલા સુનીતિના 
સાનથી સદાચરણુ થતું નથી. 


મનુષ્યનાં કૃત્યો કાય*કારણુભાવના નિયમને અનુસરે છે એ 
સિદ્ધાંત પરથી એક ખીન્ને એને ક'ઇક મળતો ભૂલભરેલો મત ખ્યાનમાં 
આવે છે તે *દ્વિધ્ૉડા3 દૈવાધીનતાનેો મત છે, આ મત પ્રમાણે 
મનુષ્યનાં કૃત્યો અમુક કારણોના ફળ તરીકે થાય છે એટલું જ 
નહિ, પણુ, તે ફૂળ પણુ નિમિત્ત થઇ ચૂકયાં છે. એ કારણોથી કાય 
થતાં અટકાવવાની કે એ કારણે અટકાવવાની મનુષ્યની શક્તિ છે જ 
નહિ. મનુષ્યની સુધરવાની કે સુખી થવાની ₹ચ્છા જ નકામી છે. 
આ સત પ્રમાણે વ્યવહારમાં તો કેઇઇ આચરણુ કરતું નથી પણુ, 
તે મતની અસર મનન્‍્દ પર ધણી ખરાખ થાય છે. મન તેથી નિરાશ 
થઇ નનય છે અને દુ્મુણુમાં દઢતર્‌ થતું જાય છે. આ મતમાં ભૂલ 
એ છે કે તે આ વાત ધ્યાનમાં લેતો નથી કે કાય થતું અટકા- 
વનારાં પણુ કારણુ। હોય છે. કારણુથી કાય કયારે થાય કે તે કાય 
અટકાવનારૂં બીજી ખળ ન હોય ત્યારે. ઝેરથી મૃત્યુ કયારે થાય કે 
તેને પેટમાં બહાર કહાડી ન નખાય કે તેની અસર થતી ન અટ- 
કાવાય ત્યારે. પદાથને પડતો અટકાવનારૂં બળ ન હોય ત્યારે જ તે 
ગુસ્ત્વાકષ્ષ્ણુથી નીચે પડે. આ માત્ર ઉપમા નથી પણુ, સાવ'ત્રિક 
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નિયમનાં ઉદાહરણુ છે. આ રીતે નઠારા સ્વભાવથી નઠારાં કાય” 
કયારે થાય કે તે સ્વભાવ ન. ખદલાવાય યારે. પણુ, ઇચ્છા થકી. તે 
સ્વભાવ ખબદલાવાય પછી તે સ્વભાવનાં કાય કેમ થાય? સ્વભાવ 
ખદલાવાનાં કારણુ (૪૨૭1) થી સ્વભાવ ખદલાવારૂપી ફાય ન થાય 
ત્યારે કારણુથી કાય થાય એ નિયમ સાવત્રિક, શાને ? ડાય કારણુ 
ભાવનો નિયમ અહિં કેમ લાગુ ન પડે? પાપી પાપ ફર્યા ન્નય 
પણુ, તેનો પાપી સ્વભાવ બદલાય તો તેવાં કાય તે ન ફરે, ત્યારે તે 
કારણુ તે ખળ કયું છે કે જેથી પાપી સ્વભાવ બદલાય ? મનની. 
ઈચ્છા. મનતી એ ઇચ્છા શાથી થાય ? પરિણામરૂપ સુખ કે દુઃખના 
અનુભવથી અને ઈશ્વર કૃપાથી. આ રીતે અ'તે આશ્રય ઈશ્વરને જ 
છે. ઈશ્વર ઉપર વિશ્વાસ વિનતા સદ્દગુણુનું ખરા અંતઃકરણુથી આચ- 
રણુ હોવું નથી. ન્યાં હૃદય સદ્યુણુના આદર્શ (ઈશ્વર) ન માને ત્યાં 
તે સદગુણુમાં આન'દ કેમ માને ? નાસ્તિકતા સદ્યુણુ એ બહા- 
રતો ઢોંગ છે. કેોઈકમાં જ તે ટકે છે અને જેમાં તે ટકે છે તેના 
મનને તે આનદ દેતો નથી, કેમકે એ શુભ ભાવ છે એમ તે માનતું 
નથી. નાસ્તિકનું સદાચરણુ લોકને દેખાડવાનું છે, ઉશ્ચર પ્રિત્યર્થ 
નથી. ત્યારે પ્રેમતી આશા વિના કરેલાં કાયથી આનદ હોય શાને! ? 

આ દેશને દૈવાધીનતા મત (*્તિધ્તંડ0) કઇ વિશેષ જાતનું 
છે. આ રેવાધીનતા પ્રમાણે મનુષ્યના કૃત્ય આગલા જન્મનાં ફળ 
છે. મનુષ્ય જે કરે છે કે બોગવે છે તે પોતાની કે બીન્નની ઇચ્છા- 
નુસાર નહિ પણુ :આગલા જન્સનાં રૃત્યનાં ફળ દાખલ. આ જ 
મતને અનુસરી સીતા કહે છે કેઃ:-- 


મમૈવ નન્લાન્તર' પાતજાનાં । 
વિષારુ વિસ્જૂઞશુર ૧૬: ।। ર 
(અથર*--મારા જ બીજ જન્મનાં પાતક્રોના ફળની ગજ'નાનોા 
આ અસલ્ર કડાકો છે.) આ મત પ્રમાણે મનુષ્ય કોઇ કાય માટ 
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જવાખદાર છે જ નહિ. રામે સીતાને અન્યાય કર્ચ તે સીતાના 
કેમનું ફ્લ, એમાં રામનો વાંક નહિ. એક આદમી ખીનનું ખૂન 
કરે તા તે મરનારના આગલા જન્મના કર્મનું ફળ; ખૂન કરના- 
રતો વાંક નહિ. જણે પશ્વર પાપીને શિક્ષા કરવા નવાં પાપ કર્‌ા- 
વતે હોય ! કેમકે, આગલા જન્મના કમનું શૂળ ભોગવવું પડે તે 
ત્તે ઈશ્વરની ઈચ્છાથી જ. ત્યારે એક પાપીને શિક્ષા કરવા માટે 
ઈશ્વર ખીન્ન પાસે પાપ કરાવે છે એમ જ ઠું. 

આ સતની શરૂઆત આવી નહોતી, 12૦1૧૦૮ (સ્વેચ્છાબલવાળા) 
પરમેશ્વરનું અસ્તિત્વ નહે માનનાર ખુદ્દે આ પુનજન્મનો મત 
પ્રસરાવ્યો છે. જે ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ માને છે, જે ઈશ્વરને સુનીતિને 
આદશ માને છે, તેણે આવો અધમ મત ન માનવે ન્નેઈએ. ઈશ્વર 
ભડ્તે એમ ન માનવુ ન્નેઇએ કે ધશ્વર સુતીતિના ભગતી શિક્ષા 
માટે ખીજ પાસે અતીતિ કરાવે. વળી, આગલા જન્મના ફૃત્યને 
લીધ્વરે આ જન્મમાં હુ કૃત્ય કરં તો પછી આ જન્મનાં કૃત્ય માટે 
હુ જબાખદાર શાને ? જવાખદારી તો ત્યારે જ કે જ્યારે સ્વભાવ 
બદલવાના બળની ૪ચ્છા હોય, સુતીતિએ ચાલવાનું બળ હોય ને 
ન વાપરે તો ગુનેગાર; ન્યારે આ જન્મનાં કૃત્ય તે આગલા જન્મનાં 
કળ માત્ર હોવાથી સ્ત્રતત્રતાથી કૃત્ય કરવાનું ખળ નથી ત્યારે તે 
કત્યની જવાબદારી શી ? જવાખદારી રહી માત્ર સહુથી પ્હેલા 
જન્મના કૃત્યોતી, કેમકે તે કૃત્ય આગલા જન્મનાં કૃત્યનાં ફળ તરીકે 
પરાધીનતાથી નહિ પણુ પ્રથમ જન્મ હોવાથી સ્વત'ત્રતાથી કરેલાં 
છે. મનુષ્ય અનાદિ નથી માટે પ્રથમ જન્મ તો હોવો જ ન્નેઇએ. 
એ જન્મ પછી તો ત્રકણાાનુબન્ધ પ્રમાણે ચાલ્યું ન્નય; પછી તો 
કારણુનાં કાર્ય મનુષ્યની ઇચ્છાથી ન થતાં તે થકી સ્વત'ત્ર થયાં 
નતય, હવે જે સહુથી પ્હેલો જન્મ જવાબદારીવાળો તેતી પ્હેલાં 
એકે જન્મ છે જ નહિ કેમકે તે સહુથી પ્હેલો છે. અ રીતે મતુ- 
ષ્યનાં કાય" સમજવા આગલા જન્મતી જ્યાં સહુથી વધારે જરૂર 
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ત્યાં તે હોતો નથી. તેથી, પુનર્જન્મના મતનાં પરિણામ વિષમ છે, 
અને મનુષ્યના કૃત્યાના હેતુ સમજવા તે નિરથક છે. વળી, શિક્ષા દાખલ 
ઈશ્વર પુનજન્મ આપતો હોય તો અમુક દુઃખ કયા પાપની શિક્ષા છે 
તેનીપણુ ખબર આપે. મુતે। ન્નણ્યા વિના થચેલી શક્ષાનું ફળ નથી. 
જન્મથી: આંધળા માણુસ નનણુતો તો છે નહિ કે આ દુઃખ કયા 
પાપનું ફેળ છે. પછી, એવી શિક્ષાની તેના પર કે બીજ્ન પર અસર 
શી! ઈશ્વર એવી નિરથ*ક શિક્ષા ન કરે કેમકે 11૯ લાતે ર્જ 
છપં3100€10£ 15 પ/તાાળછુ ( ચેતવણી આપવી એ શિક્ષા 
કરવાનો હેતુ છે) એ જે ચેતવણી તે મને અહિ' મળતી નથી. આ 
રીતે, જે પક્ષને સત્ય ઠેરવવા પુનર્જન્મના મતનો સ્વીકાર થાય છે 
તે પક્ષ એ મતથી સિદ્ધ થતો! નથી. એ મત ખીજ એકે રીતે સહેતુક 
નથી. માટે, આ જન્મની પ્હેલાંએ જન્મ નથી અને પછીએ જન્મ 
તથી. આત્મા અને દેહને વિયોગ થયે તરત ઇશ્વરને જવાબ દેવાને। છે. 

આ પ્રમાણે, પ્રથમ આપેલ! ખે શ્લોકમાં આવેલા ત્રણે પ્રસતાવ, 
(૧) સાન અને સદદગુણુનો સબંધ, (૨) ડામચાર્‌ અને (૩) પુનજ ન્મ, 
વિશે આપણે કઈ વિવેચન કયું છે. 

આ વિવેચન ઉપરથી બાધ એટલે! જ લઈ એ કે મતુષ્ય ઘણે 
પામર, નિબ'લ પ્રાણી છે. સદ્ગુણુનો આદશ ઈશ્વર છે એમ માન્યા 
વિનતા અને તેની કૃપા સહાયતા વિના મનુષ્ય એકલા સદ્ગુણુના 
સાનથી સદગુણી થઈ શકતો નથી. ઈશ્વરમાં સ્વધચ્છાબલ સુક્રિયાની 
રાક્તિ પ્રપૂણુ' છે. ક્ષુક્રક મનુષ્યમાં તે બહુ થાટી છે. તોપણુ, પશ્વિર 
મનુષ્યને તે ્શાક્ત ત્તેઇએ તેટલી આપે છે અને તે ન વાપરે તો 
મનતુષ્યતે શિર તેતી જવાબદારી છે. કાય કારણુના નિયમથી મનુષ્યની 
જવાખદારી ધટતી નથી. મનુષ્ય જીવાત્મા છે, ઈશ્વર પરમાત્મા છે. 
ધામર, નિ્ખલ, વિકારાધીન, પરત'ત્ર, અલ્પત્ઞાન મનુષ્ય જે જીવાત્મા 
તે જ સ્વત'ત્ર; સર્વાદિ, વિકારહીન પરમાત્મા પરબ્હ્મા છે એમ કહેનાર 
ખહુ મોડું પાપ કરે છે.: કયાં સહ્મુણુમૂતિ ભગવાન અને કયાં વિકા- 
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રમાં ફેસી પડતો મતુષ્ય | એ ભગવાન વિના સતુષ્યને સન્‍્મતિતી 
પ્રેરણા કેોણુ કરે, તેના વિતા વિષય વાસનાના સ્તોતમાં ડુબતા મનુ- 
ષ્યનો હાય કે!ણુ સાહે ? 

હે સદ્દગુણુનિધિ પ્રભો ! તું” અમને. નિરંતર સન્‍્મતિની પ્રેરણા 
કર્‌ અને તે મતિ પ્રમાણે સદાચરણુ કરવાનું અમતે બલ આપ. 
સંસારના વ્યાવહારિક કામમાં નિમસ થતાં અમને તારા આદેશ, તારા 
મુપાપ્રાપ્તિના માગ'નું ભાન રખાવ. જ્યારે મનના વિકારનું પ્રાબલ્ય 
થાય, જ્યારે તાત્કાલિક સુખની આશા કુમાર્ગે ધસડી જવા, અધમ- 
તાના ખાડામાં નાખવા ન્નેર કરે ત્યારે હે ભક્તવત્સલ પ્રભો ! વું. 
તેની સામે થવા અમને બલ આપ. સદ્‌ અને અસદ *ૃત્તિના વિત્ર- 
હમાં સદ્જૃત્તિના જય કરવા અમારામાં ઇચ્છા ઉત્પન્ન કર. અમે પાપી 
છીએ, અમે અપરાધી છીએ, તમે કરૂણાનિધિ છે. “દયા કરી તારે 
તો તારવા સમર્થ છે. તમારા દીન ભક્તને તમારી સમીપ આવવાને 
માગ' દેખાડે. તમારૂં પતિતોહ્દાર્ક નામ સાથક કરે।, અમને પતિત 
જનોને ઉદ્ધારો. હે સવશક્તિમાન્‌ પ્રભો ! પ્રચ'ડ વાવાઝોડામાં પણુ 
નિશ્ચલ રહેવાનું બલ તમે પવતતે આપ્યું છે, ભ્ય'કર તોફાનમાં 
પૃણુ મર્યાદામાં રહેવાનું બલ તમે સમુદ્રને આપ્યું છે, સૂર્ય ના અતિ- 
પ્રખલ આકર્ષણુ છતાં પણુ સ્વમાર્ગે ગતિ કરવાનું ખલ તમે નક્ષત્રાને 
આપ્યું છે, કાલની ત્વરિત ગતિમાં તણાતાં છતાં પણુ સ્વધમ' પાળ- 
વાનું બલ તમે પદાથોને આપ્યું છે; તો, અમને તમારે શરણે આવેલા 
તમારા દીન ભક્તોને વિકારના પ્રાબલ્યમાં પણુ સદ્ગુણુમાં નિશ્લ 
રહેવાનું બલ આપતાં તમને શે સ 

સ્વામી સમર્થ જવ રઈ મારવાને, 
તો શે પ્રયાસ નિજ દાસ જ તારવાને ? 

પ્રભો ! અમારા ધૈયનાં કદિ પ્વાસ થવા ન દો. વિરુદ્ધ સીતાનો 
પરિત્યાગ કરતાં જે બલ ર્‌ામમાં ખૂટયું, નર કે કુ'જર એ ગ્રશ્રને 
સત્ય ઉત્તર દેતાં જે ખલ યુદ્ધિષ્ટિરિમાં ખૂટયું, લોભને વશ ચતાં ને 
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બલ ખેકનમાં ખૂટયું, મોાહિનીસ્વર્પ મેનકાને નનેઈ તપે કરતા 
વિશ્વામસિત્રમાં જે બલ ખૂટયું તે બલ પ્રભુ ! અમને આપો. તમારી: 
કૃપાને યોગ્ય થઇ તમારી સમીપ આવીએ એવે માર્ગે અમને ચલાવે।.: 


નમશાજવા જિ જેવજમ્‌ | 
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(અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં અપાચેલે। ઉપદેશ, ) 

ધણીવાર એવો પ્રશ્ન પૂછવામાં આવે છે કે પ્શ્વરતી પ્રાર્થના 
કરવાની શી જરૂર છે ? ભક્તિ શા માટે ડરવી, ભકિતિતી શી 
જરૂર છે ? પ્રાર્થના સમાજને તો ભક્તિ એ જ ધમ છે. તેથી આ 
વિષય ખહુ અગત્યનો છે. ભક્તિમાં પ્રાથના કરતાં વધારે અથ*નો 
સમાવેશ થાય છે. શસપ્રેમશ્રહ્ઘા ઉપાસના સ્તુતિ પ્રાર્થના અને સદા- 
ચારું એને ભક્તિ કહીએ છીએ, ઈશ્વરને માનનારમાં તેના પર સપ્રેમ 
શ્રહ્ઘા હેવી નેેધએ એ તો સ્પછ છે. સદાચારની શી જરૂર છે, 
સદાચરણે શા માટે ચાલવુ જેઈએ એ શકા ઉઠાવનાર નથી હોતા 
એમ નથી, પણુ પ્રમાણુમાં તેમતી સખ્યા ઓછી છે. પણુ સદા- 
ચરણુની જર્‌ર કબ્રુલ કરનાર પણુ કેટલાક કહે છે, કે પ્રાર્થના 
વિના પણુ સદાચરણે ચલાય છે, ઈશ્વરને નહિ માનનાર પણુ સદા- 
ચરણે ચાલી શકે છે. ત્યારે ઈશ્વરની ઉપાસના સ્તુતિ અને પ્રાથ'- 
નાની શી જરૂર છે? ઈશ્વર સવવ્યાપી છે, અંતર્યામી છે, એમ 
માનનાર તો નણે છે કે આપણે સવદા ઇશ્વરની સમીપ જ છીએ. 
તો પછી ઉપાસનાવું શું પ્રયાજન છે છે, ઈશ્વર આપણી પાસે છે તા 
શ ૮૮ જ્ઞાનસુખા ” પખવાડિક ૧-૭-૯૧ થી ૧૫-૮-૯૧ સુધીના હામી 
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પછી પાસે જવાનું કયાં રહ્યુ' ? વળી, ₹શ્વિરની સ્તુતિ શા માટે કરવી, 
તેના ગુણુ શા માટે ગાવા? ઇશ્વરમાં જે મહાન ગુણુ છે, તે સવની 
તેને ખખર છે તો પછી હર્ધરી તે તેને કહી સભળાવવાની શી 
જરૂર છે ? ઈશ્વરને શું ખુશામત ગમે છે, કે તેના વ'ખાણુ કર્યાથી 
તે રાજી થશે ? ધશ્રરતે આપણે સવ'ને। પિતા, સવની માતા માનીએ 
છીએ, તો માતા પિતાને મહોડે તેમની સ્તુતિ કરવી કેમ ધટે ? 
સનુષ્ય સંસારમાં પુત્ર માતાને કે પિતાને કહે કે તમે બહું કૃપાળુ 
છે, મારૂં પાલણુપાષણુ ખહુ સંભાળથી કરે છે, હ તમારે શરણે 
છું, હુ' તમારે! ઉપકાર શી રીતે માનું? તો તે ધણું અધટિત ગણાય; 
તો સર્વના પિતા, સર્વની માતા ઇશ્વરને એવાં વચને શા માટે 
કહેવાં, તેનાથી એવુ અંતર શા માટે રાખવુ? તેમ જ વળી પ્રશ્ન 
પૂછવામાં આવે છે 'કે, પધશ્વરતી પ્રાર્થના કરવાની શી જરૂર છે ? 
ઈશ્વર પાસે માગવાની શી જરૂર છે ? મનુષ્યને શું શું ન્નેઈએ છીએ 
તે સવતી ઈશ્વરને ખખર છે, શું આપવુ યોગ્ય છે, તે મનુષ્ય કરતાં 
તે વધારે સારી રીતે જણે છે, ત્યારે મનુષ્યે ઘડો ધડી માગ માગ 
શા માટે કરવુ? યોગ્ય હોય, અયોગ્ય હેય, એવી યાચનાઓઆ શા 
માટે ફરવી ? ૪શ્વરતે આપવું ચો!ગ્ય લાગશે તે આપશે; મનુષ્યના 
માગ્યાથી તે આપે છે, માગનારને આપે છે, નહિ માગનારને 
નથી આપતો એમ તો છે નહિ. પિતાની ઉપમા અહિ કામ નથી 
લાગતી. કેમકે શું જોઇએ છીએ, એવુ પિતાને તે! ધણીવાર કહેવુ” 
પડે છે. પુત્રને શું શું ન્નેઇ્એ છે, તે કલ્રા વગર ધણીવાર પિતાને 
ખબર નથી પડતી. પણુ ઇશ્વર તે। સર્વાન્તર્યામી છે; મનની વાત 
ન્નણુનાર છે, એટલે એને કહેવાની જરૂર છે તહિ. ત્યારે પ્રાર્થના 
શા માટે કરવી ? ભક્તિવિહીન હદ્યમાં આવા પ્રશ્ન ધણીવાર 
ઉત્પન્ન થાય છે. 

સંસારિક અને ધામિક ઉન્નતિના શત્રુવગ તરકેથી પ્રગટ થતા 
“સુદ્શન'ના ગયા ડિસેમ્ખર અને નન્યુઆરીના અ'કેોમાં “પ્રાથ'ના' 
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નામે વિષયમાં આવી જ શ'કાએ ઉત્પન્ન કરી ઈશ્વરની પ્રાથ'નાને 
'તુચ્ઠકારી કહાડી છે. જે મતુષ્ય પોતાને પશ્વિર માને તેને પ્રાર્થ- 
નાની જરૂર ન જણાય એમાં ખહુ નવાઇ નથી. સમસ્ત મનુષ્ય- 
જાતિની નિખ'ળતા, પામરતા, ક્ષુલ્લકતા એવી સપણ છે કે, મનુષ્ય 
પોતાના મનને ગમે તેમ છેતરી પોતાને ધશ્ર માને પણુ તે ધશ્રર- 
ષર ભક્તિ ભાવ તે! ઉત્પન્ન ન થાય. નિબ'ળ માનવ તે ભક્તિપાત્ર 
પરમેશ્વર એમ તો હૃધ્ય ન જ માને પણુ ઉપલા વિષયની યુક્તિ તપા- 
સીએ. તે વિષય લખનાર કહે છે, “આપણાથી અદશ્ય પણુ 
સવદા આપણી દણિ આગળ જ હોય એવા કેઇ સર્વ શક્તિમાનને 
આપણે કાંઈ પીડા, દુઃખ, વિટ'બના પડતાં સ'ભારીએ છીએ; કે 
“તું સહાય કર” એમ અત્ય'ત આદ્રભાવે બાલીએ છીએ. સાધા- 
રણુ લોક એવુ કરે છે, સુધરેલા લોક દર અઠવાડોએ પોતાનાં 
પાપની માફ માગવાને મદિર્માં જઇ સર્વશક્તિમાનને સ્તવે છે. 
ઘામિક હોય તો રોજ પોતાના ધરમાં ધડી ધડી તેમ કરે છે; આનું 
નામ પ્રાથના કહેવાય છે; ને જેમ બીજી બધી વાતમાં સુધારે 
થયો છે તેમ ધર્મમાં પણુ જે સુધારે! થયે! છે, તેનું ટપ છે. વગર 
સુધરેલા લેક તો નિત્ય સ્નાન, સ'ષ્યા, પૂન્નમાળા વગેરે કરે છે. 
પણુ પરમાત્માને સંતોષવા માટે ડ૪ઇ એવા આડ'બરની જરૂર નથી. 
એટલે સાદી પ્રાર્થના જ ખસ છે, એમ માની ખીન્ન લે।ક તેમને હસે 
છે. પ્રાર્થના એટલે શું ? એ વાત સમજતાં પહેલાં, પ્રાર્થના ૩ર- 
વાતી શી જરૂર છે, એ સમજવાની ખહ જરૂર છે. આ સુધરેલા 
લોક “બીજ લે।ક' તે પ્રાથના સમાજસ્થ વગ છે. તેમને કક 
સંતોષ થાય છે, કે “સિહ્ધાંતસારમાં “ખાઈપીને મોજ કરવી' એ તેમને 
ઉદ્દેશ ગણાયા ૭તાં અહિ તેમને ધામિક વગ*માં ગણ્યા છે. પછી 
ઈશ્વર પ્રતિ ધર્મ એ જ ઉપહાસની વાત થાય. તેમાં તેમના ધર્મની પણુ 
નિંદા થાય એટલે ધામિક' એ ખહણુ સન્‍્માનયુક્ત વિશેષણુ ન હોય એને તે 
ઉપાય નથી. “સુદશ'નકાર'-જેને પ્રાથ ના કહે છે, તે જ ખરેખરી પ્રાથના 


ર૦ ધર્મ ને સમાજ. 


લવ” 


છે કે નહિ, “સુધરેલા લોક' તેવી જ પ્રાથના કરે છે ફે નહિ, અને જે 
પ્રાથના શા માટે કરે છે, તેના અગાડી જતાં વિચાર કરીશું, સુદશનફારે 
કરી મૂકેલા સિહ્ધાંતમાંથી એક નવો આ વખત પ્રગટ કર્યો છે કે. 
“પ્રાથષ્ના તે શું તે વાત સમજતાં પહેલાં પ્રાથના કરવાની શી જરૂર 
છે, તે સમજવાની ખહુ જરૂર છે. વસ્તુનું સ્વરૂપ સમન્‍્યા પહેલાં તેના 
ઉપચે।ગ વિષે વિવેચન કેમ કરી શકાય અને તેમ કરવાની જરૂર શી તે 
સમનનતું નથી. પ્રાર્થના કરવાની શી જરૂર છે, એ વાતને નિણુય 
પ્રાર્થના તે શું તે નક્કી કર્યા પછી જ થાય. વસ્તુનું સ્વરૂપ બતાવ્યા 
પહેલાં તેતું' પ્રયાજન બતાવવાની જરૂર કોઇક વખતે પડે. પણુ 
તે એવે પ્રસગે કે તે વિષયમાં પ્રશૃત્તિ કરાવવાને! હેતુ હોય અને સમજ" 
નાર વગ અનજ્તાન કોઇ તત્તરાન્વેષણુમાં ઉંડા ઉતરી વસ્તુ સ્વરૂપઃ 
સમજાય ત્યાં લગી ધીરજથી ધ્યાન ૬૪ શકે એમ ન હેોય ત્યારે 
આવી સ્થિતિ વખતે પ્રભૃત્તિ કરાવવા પ્રથમ પ્રચોજન બતાવવુ” પડે. 
પણુ સુદશનકારને। હેતુ તો પ્રાર્થનામાંથી નિરૃત્તિ કરાવવાને! છે. ઇશ્વ- 
રતી પ્રાથના કરવી એ હાસ્યજનક કાય છે એવું ખતાવવાને છે. 
આમ વિષયમાંથી નિજૃત્ત કરવવાના હેતુવાળા નિરૂપણુમાં તો વસ્તુનું” 
સ્વરૂપ ન૩્કી કરવું' અવસ્ય છે. માટે નિષ્પક્ષપાત વિવેચકે પ્રાર્થના 
તે શું તેવો નિ્ણુય કરવો જરૂરનો છે, તેને બદલે તે કમ ઉલટાવ- 
વાની “બહુ જરૂર' શા માટે તે સમનનવતું નથી. 


પ્રા્થનાતી વિરૂદ્ઠ લખ્યાથી “વગર સુધરેલા લોકના સ્નાન સ ષ્યા- 
પૂન્ન માળ! પણુ આપોઆપ નિરૂપયોગી જણાય, તકમાં તો એ 
વાત કબુલ કયાં વિના ચાલે તેમ નથી. કેમકે ઉંચા પ્રકારની ભક્તિ 
તે નિરૂપથોગી હોય તો ગૌણુ જડભક્તિ તો તુચ્છ જ કહેવાય. પણુ: 
એ વગર સુધરેલા લે।કને અપ્રસન્ન કરવાની સુદશનકાર્‌ની મરજી 
નથી. આખી હિંદુ ગ્રન ઈશ્વર છે, અને તેની ભક્તિ કરવી નનેઇએ 
એમ ૬૯ ભાવથી માને છે, તેથી તે મતના સામા થવાની સુદ” 
શનમાં હિંમત નથી. મ્રાકૂત વગને તો સુધરેલા લોકની નિંદા કર- 
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“વામાં સામીલ કરવી છે. માટે પ્રાકૃત વગ'ને પ્રસન્ન કરવા સુદશ નન 
કાર કહે છે, “સનાન સ'પ્યા જપ જે જે થાય તેતો હેતુ શરીર 
અને મનની શુદ્દિ કરી ભૃત્તિને સ્થિર કરવાને હોવો ન્નેઇએ, ને 
તેમજ છે. ઉંચા પ્રકારની માનસિક ભક્તિને હેતુ તેવો! છે, તે વાત 
સુદશનકારને કહેવી ગમતી નથી, માટે તે ઉડાવી જ દીધી છે. 
પ્રથમ એ તો સવ કબુલ કરશે કે ઈશ્વર છે, એવુ' માનવામાં 
આવે તો જ તેની પ્રાર્થનાની જરૂર જણાય. ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ 
માનનારને ઝ્રાથ'ના વિના ચાલે નહિ,એ અગાડી જતાં બતાવીશું.પખુ, 
જેની પ્રાર્થના થઇ શકે એવે ઈશ્વર છે એમ વિશ્વાસ હોય ત્યારે જ 
તેની પ્રાર્થનાનો વિચાર્‌ ચાય. સુદશતકાર કણુલ કરે છે કે “એવી 
સ્તુતિ સાંભળે તેવે કેઇઇ કર્તા આપણાથી જુદો તટસ્થ રહી ખધું 
નિયમતોા હેય એમ માનવાથી પ્રાથનાનો વિચાર પેદા થાય છે.' 
સુદશનકાર એવા તટસ્થ કર્તા નિય'તાને માનતા નથી અથાત 
ઈશ્વર છે એમ માનતા નથી તેથી તેમને પ્રાથનાને। વિચાર પેદા થતો 
નથી. ઈશ્વર છે એ ધણીવાર ખતાવી ગયા છીએ, અને એ પ્રસ્તુત 
વિષય નથી; માટે અહિં એટલું જ કહીશું કે આપણાથી અદશ્ય 
પણુ સર્વદા આપણી દષ્ટિ આગળ જ રહેલા સવ શક્તિમાનમાં વિશ્વાસ 
મનુષ્ય નનતિમાં સ્વભાવથી જ છે. જગતના કર્તા તરીકે નિયમો 
અને કારણાના મૂળ ઉત્પન્ન કરનાર તરીકે મનુષ્યના અતઃકરણુમાં 
અનુભવાતી ભાવનાએ અને સદ્જૃત્તિએના પ્રેરનાર તરીકે મતૃષ્ય 
જતિ નિબ'ળ છતાં સૃણ્િમાં સદ્ગુણ અને સદાચારને પ્રશ્ન રાખનાર 
તરીકે એક એક પ્રન્નમાં પોતાના અસ્તિત્વનું ભાન જનગ્રત કરનાર 
તરીકે, અનેકરૂપે ઈશ્વર મતુષ્યને માલમ પડે છે. આખા બ્રહ્માંડમાં 
એક જ અવિભિન્ન ચિન્મય અસ્તિત્વ હોય, સર્વ બહ્મમય હોય, 
તો! તે સમસ્ત ભ્રહ્ધાંડ સિવાય બીન કે।ઇથી “હુ' બહમ છું' એમ કહી 
શકાય નહિ. હુ બહમ છું એમ કેધ્ને માલમ પડૅ નહિ. એ બહા 
નિરવયવ હોતાં કેને હું' તેનો અવયવ છું, એવું' ભાન થઇ શકે નહિ. 





જ્યાં વિશેષ્ય અને વિશેષણુ બેનો અવકાશ નથી ત્યાં “હું' અને “*હ્મ' એવું 
જુદુ તાન થઈ શકે નહિ. માટે “હું બહમ છું' એવું પારમાથિક સાન 
કોઈ અમુક મનુષ્યને તો થઇ શકે જ નાહ. કે!ઇ અસ્તિત્વ નણુવા 
માટે તેનાથી ભિન્ન અસ્તિત્વ ન્નેઈએ જ. વળી જડનું જે સાન 
ઇંદ્રિયોને થાય છે, તે તાનના ખરાપણુા વિષે કદાચ સંશય થાય 
પણુ તે સાનને! વિષય જડ નથી એવા નિશ્ચયાત્મક તાન માટે કશે 
આધાર નથી. સર્વ ઠૅઢાણે ચેતન જ છે, એમ માનવું સારં લાગે છે. 
તે સિવાય તે મત માટે ખીન્ને વાસ્તવક આધાર નથી. આ રીતે 
વિશ્વની ઉત્પત્તિ વિશ્વમાંથી જ થઈ હોય એમ સભવતું નથી. જડમાં 
પોતાને ઉત્પન્ન કરવાની શક્તિ નથી,અને ચેતન (મતૃષ્ય વગ') ની શક્તિ 
પૃણુ નિયમિત છે. તે માત્ર પદાર્થોની રચનામાં ફેરફાર કરી શકે છે. 
નવું જડ કે ચેતન ઉત્પન્ન કરી શકતો નથી. તેથી “ઉત્પન્ન વિશ્વકરી 
તે થકી છે વિચોગે' એવા તટસ્થ કર્તા ઈશ્વરથી જ સવ ઉત્પત્તિ થએલી 
છે. મનુષ્યન્નતિને। સ્વભાવ જ વિશ્વાસ પણુ એમ જ પ્રતીતિ કરાવે છે. 

આ રીતે પધશ્વરના અસ્તિત્વને વિશ્વાસ થતાં તેની ભક્તિ 
અવશ્ય કેમ લાગે છે, તેનો વિચાર કરીએ. ભક્તિનાં ત્રણુ અંગ 
ઉપાસના, સ્તુતિ અને પ્રાથ'નાનો ક્રમમાં વિચાર કરીશું. 


ઉપાસના શી રીતે થઈ શકે, એ વિષેની શકા અવિચારી છે. 
પઈંશ્રર સર્વની સમીપ છે, તો પછી તેની પાસે જવાનું કયાં રહ્યું, 
ગએમ પ્રશ્ન કરનાર દિશાના અ'તરનો જ વિચાર કરે છે. પણુ મનુષ્ય 
અને ઈશ્વર વચ્ચેનું અ'તર્‌ દિશા (3124૦૦ ) નું નથી. મતુષ્યને 
શરીરતી ગાત કરીને ઈશ્વર સમીપ જવાનું નથી. ઈશ્વરથી -મનુષ્યનું 
અ'તર ત્તાનનું છે, ઉપાસનામાં ઈશ્વર સમીપ જવાનું છે તે સાનથી. 
વ્યવષારમાં મસ થયલા મનુષ્યને ઈશ્વરનું ભાન કરાવો ઈશ્વરનું સ્વ- 
રૂપ તેના ચિત્ત અગાડી પ્રત્યક્ષ કરવાનું છે. મૃત્યુથી શરીર અને 
આત્માનો વિયોગ થયે, અસાનનું આવરણુ સ'પૂણું રીતે "ખસી ન્ય 
છે. આત્માને ઈશ્વરનું પૂરેપૂરરૂ સાન થાય છે. સ્વગ લોકમાં કાંઇ 
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મજલ કાપીને જવાનું નથી. ઈશ્વર પાસે જવાને અ અથ છે. 
તેથી અન્તર્યામી સવવ્યાપી પંશ્વરની પાસે જવું, ઈશ્વરની ઉપાસના 
કરવી એ ક'ઈ અસભવિત વાત નથી. અને ઈશ્વરને સંભારનાર, 
ભક્તિ કરનાર, “યાન ધરનારને તે સાક્ષાત્‌ અનુભવની વાત છે. 
ઈશ્વરની ઉપાસનાની જરૂર શી એ પ્રશ્ન વિશે વિચાર કરીએ. 


ઉપાસના કરનારના ઈશ્વરની સમીપ જનારના ત્રણુ પ્રકાર પાડી 
શકાય. એક પ્રકારના મનુષ્ય, પુત્ર, ધન, વેભવ, યશ, આયુષ્ય વગેરે 
સાગવા સાર્‌ ઈશ્વરને ઉપાસે છે. ઈશ્વર પાસે ક'ઈ માગવા સાર્‌ તેઓ 
ઈશ્વર સમીપ જય છે. ઈશ્વર પોતાના મનોરથ પરિપૂણુ કરશે, 
એવી કામનાથી તેઓ તેની ઉપાસના કરે છે. દેવ કે દેવીની બાધા 
કે માનતા રાખનારાનો હેતુ ક'ઈ માગવાનો હોય છે. અમુક દેવ કે 
દેવીને પ્રસન્ન કરી મનકામના સકળ કરવા સાર્‌ કેઈ અનેક વ્રત 
કરે છે, કોઇ દુશ્રર તપ કરે છે, કોઇ તીથ ક્ષેત્રમાં નનય છે. આ સહું 
લોકો કાંઇ માગવા સારૂ પશ્વર પાસે-પોતે જેને ઈશ્વર માને છે, તેતી 
પાસે જય છે. આ વગને સાગણુ કે નચક કહીએ. ખીન્ન 
વગના મતુષ્ય ઈંશ્વરતી મદદથી નઠારા કામમાં સાધના કરવા સારૂ 
પ્રયત્ન કરે છે. કેટલાક કોઈને મારી નાખવામાં કે બીન્ન કાંધ દુણ 
કાયમાં ફતેહ પામવામાં દેવદેવીની સહાયતા માગે છે, કેટલાક 
ચોરી, લાંચ વગેરે નઠારાં કામ કરી ઉશ્વરના કોપથી બચવા પ્રયત્ન 
કરે છે, અને ધશ્વિર્ને થોડો ભાગ આપ્યાથી તે પ્રસન્ન થશે એમ 
ધારે છે. આ કામ માટે કોઈ સત્રત'ત્રનો ઉપયોગ કરે છે. કોઇ માતા, 
ચ'ટી કે રાક્ષસતી આરાધના કરે છે. કેઇ હેમ, યાગ કે પૂન્ન કરાવે 
છે. દુષ્ટ અથ* સાધવાને। પ્રયત્ન કરનારા આ લોક ઈશ્વરને છેતરવાનો 
પ્રયત્ન કરે છે.ધશ્વિરને લાંચ આપ્યાથી કે મ-ત્રત'ત્રનો ડે!ળ કર્યાથી તે દુજ 
કાયમાં મદદ કરશે એમ માનનારા લોક ઈશ્વર સમીપ જઈ તેને 
છેતર્વાનો, ઠંગાધથી તેને પ્રસન્ન કરવાને પ્રયત્ન કરે છે, આ લોક 
રુજ્ન હેતુથી ઉપાસના .કરૅ છે. ઈશ્વરની સમીપ ચોરી કરવા જય છે, 


૨૪ ધર્મ ને સમાજ. 





તેમને તસ્કર કૈ ચોર ગણીએ. ઉપાસના કરનાર ત્રીજ્ને વર્ગ 
આ બંનેથી જુદ્દો જ છે, તે વગના લોક કાંઈ માગવા સારૂ ધશ્રરની 
સમીપ જતા નથી. ઈશ્વર સમીપ ગયાથી કાંઇ મળશે, ફાયદો થશે 
એવી ૪ચ્છા ડરી જતા નથી. એ લેકેો જચક નથી, તેમ તે 
લોકો ચેર પણુ નથી. તેમનો હેતુ ૬શ્વરને છેતરવાને નથી. 
નઠારી રીતે અન્યાયથી એકઠા કરેલા પૈસામાંથી ઈશ્વરને ભાગ 
આપવા તેઓ પ્રયત્ન કરતા નથી. તેઓ પશ્વરની કૃપા દુષ્ટ કાયમાં 
સાગતા નથી. એ લેકે! માગણુ કે તસ્કર નથી. તેઓ પોતાને 
ઈશ્વરના સેવક માને છે, અને તેની સેવા કરવી, તેની સસીપમાં 
જવું, તેની ઉપાસના કરવી એ પોતાનું ફ્તવ્ય સમજે છે. સસા- 
રમાં પણુ ક્ત વ્ય સમજનારના માગણુ, તસ્કર, અને ચાકર એવા 
ત્રણુ વર્ગ છે. તેમના પ્રરત્તિ હેવુ વિશે કહેવાય છે, કે 
ન જયુ ગાળ જરે, તર્જ ખાય ત આય; 


સાજ વિચાર વયા વરે, છન ૧રાયા સાય* 

માગણુ આળસ કરે, માગવા ન જય તો ચાલે, તસ્કર ખુશી 
પડે તો ચોરી કરવા જય, પણુ ચાકરને-સેવકને તો વિચાર કરવાનું 
જે જ નહિ. તેને તો લૂણુ ખવડાવનારતી સેવા કરવી એ ફેરજ છે, 
કત્તવ્ય છે. તે જ પ્રમાણે જે કાંઈ માગવા સાર્‌ ઈશ્વરતી પાસે “નય 
છે, તેઅ ઉપાસના કરવામાં આળસ કરે તો ચાલે. તેઓ 
પોતાના સ્વાથ' માટે ઈશ્વરની સેવા કરે છે, તેથી સ્વાર્થ 
ન હેય, સાગવું ન હોય ત્યારે ઇશ્વરતી સેવા ન કરૈ. જે 
તસ્કર છે, ઈશ્વરને છેતરવાની ઈચ્છાથી તેની પાસે નય છે, તેને 
શશ્વિરતી સેવાની જરૂર ન જણાય. ધશ્વિરની ઉપાસના શા સાટે કરવી, 
તેની પાસે શા માટે જવું, એવી શ'કા તેના મનમાં ઉત્પન્ન થાય. 
પણુ જે ઈશ્વરના સેવક છે, પોતાને ઈશ્વરના દાસ માને છે, તેમના 
મનમાં તો એ પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થતો જ નથી. પોતાના સ્વામિ નિય'તાની 
* સમીપ જવું, તે કત'વ્ય છે એમ સમજ તેની પાસે જય છે. ઈશ્વ- 


પ્રાર્થનાની જરૂર. રપ 





રની સેવા કરવાની જરૂર, ફળ, લાભને! વિચાર, તે કરતા જ નથી. 
જચક વૃત્તિથી તે ઈશ્વરની પાસે જતા નથી. ધન, વેભવ, સુખ, 
સંપત્તિ મળે, દુ;ખ, ર્સંકટ, વિપત્તિ પડે કે ગમે તે થાય તે “વિશે 
દરકાર રાખ્યા વિના ધશ્વરના સેવક તે તેની ઉપાસના કરશે જ. 
ઈશ્રિરકૃપ એ તેમને ઈશ્વરનું લૂણુ છે. પોતાનું જવન ઈશ્વરની કૃપાને 
'આધારૅ છે તે ભક્ત સારી રીતે સમજે છે. એક તૃણુના હાલવામાંથી 
તેઆખી સૃજ્તિના ચાલવામાં તે ખધે પશ્રિરની કૃપા દેખે છે. ઈશ્વરને 
સેવક જવનમાં નિર'તર ઈશ્વરતી કૃપા અનુભવે છે. પશ્વરનું લૂણુ 
ખાય છે. જે પોતાને પશ્વરતો સેવક નથી માનતો, પોતે ઈશ્રરનું 
લૂણુ ખાય છે, એમ નથી જણતો, તે ભક્તિ કરવી કે નહિ; ભક્તિ 
કરવાની જરૂર છે કે નહિ, એવે વિચાર કરે. ઈશ્વરની સમીપ ૨॥ 
માટે જવું તેનો વિચાર કરે, વળી મનુષ્ય પ્રેમપાત્રને પોતાના સુખ- 
દુ:ખ કહી સભળાવે છે, તેની પાસે ન્નય છે. તે વખતે તેમ કર્યાથી 
શે લાભ છે, પોતાનું દુઃખ ઓણું થશે કે નહિ કે પોતાનું સુખ વધશે 
કે નહિ, તેનો વિચાર કરતો નથી. સ્નેહી તરક હૃદય પોતાની મેળેજ 
ખે'ચાય છે. તે પ્રમાણે ભક્ત પણુ ભક્તવત્સલ ભગવાન પાસે નય 
છે. તે માત્ર ભક્તિના આકરષષ'ણુથી; લાભાલાભ્ર કે ફળ વિચાર્યાથી 
પ્રેમની ઉમિ ઉત્પન્ન થતી નથી. 


ખીજું અંગ સ્તુતિ છે. સુદર્શનકાર કહે છે, “આ વિશ્વની 
“આન'દમય અને નિયમિત રચના ચાલે છે, તેના ચલાવનાર ' એમ 
કરવા માટે જરા પણુ ઉપકાર કે સ્તુતિતી આશા રાખતો નથી. કેમકે 
એવી આશાથી કરેલું કામ સંસારમાં પણુ નીચુ' ગણાય છે તો 
પરમાથ માં તો અતિ અચોગ્ય ગણાવવું જ જેઇએ.” વિશ્વને ચલા- 
વનાર ઈશ્વર સ્તુતિતી આશા રાખે છે, એમ માની ક્રેઇ સ્તુતિ 
કરતું જ નથી; તેમ સૃછિ પોતાની સ્વુતિ કરે છે, તે માટે ઈશ્વરે 
-સૃણિ ખનાવી એમ કે!ઇ માનવું નથી. સ્તુતિ કરવાનાં એવાં ખાલે- 
.ચિત કારણુ કોઇ પણુ ગ'ભીર ભક્ત આપરે નહિ. ઈશ્વરની સ્તુતિ 


૨૬ ધર્મે ને સમાજ.” 


₹૫૫.૫.૫૫.૧૫#૫.૫-“૫."૫/૧%૫%.૫"%-#૫૬૫/૫૧૫-#૫૫."૫-/"૫/૫૫૫-"૫-#૫%,૪_-#૧૫_“૫-.«૫-«૫%#૪.“૫"%૫%-«૫-"૫-/"૫-"૫-“૫-૪ ૫૮૫૦૧૫૧૧૫૧ 


તેના વખાણું કરી તેને ખુશી કરવા માટે છે જ નહિ. ઈશ્વરની સ્તુતિ 
કરવાથી તેના ચુણુનું સ્મરણુ થાય, સ્તુતિ કરનાર મનુષ્યને તેના 
ગુણ યાદ રહૈ એ સ્વુતિને હેતુ છે. સંસાર વ્યવહારમાં મમ થએલો 
મનુષ્ય ₹શ્વરને ધટી ધડી ભૂલી જાય છે, પોતાનાં કૃત્ય જનાર 
#શ્વર છે, સુતીતિએ ચાલવું એ ઇશ્વરની ઇચ્છા છે, એની તેને. 
વિસ્મૃતિ થાય છે. ઈશ્વરનું સ્મરણુ કર્યાથી એ વિસ્ષૃતિ થતી અટકે 
છે. સુખ વખતે મતુષ્ય ફૂલાઇ ન્નય છે, દુઃખ વખતે તે ઈશ્વરને દોષ 
દેછે. ઈશ્વરના ગુણુનું સ્મર્‌ણુ કર્યાથી આ દોષમાં પડતાં મતુષ્ય ખચે છે.. 
ઇશ્વર ન્યાયકારી અને કરૂણાસિંધુ છે એ યાદ આવ્યાથી દુઃખ વખતે 
ઇશ્વરને દોષ દેતાં મતુષ્ય અટકે છે. ઈશ્વર સવવ્યાપી છે, એમ ન્નણ્યાથી. 
મતુપ્ય પાપ ફરતાં અટકે છે. ઇશ્વર દયાળુ છે એમ ન્નણ્યાથી દુઃખમાં ધીર 
જ રહે છે. ઈશ્વર સત્ય સ્વરૂપ છે, એમ ન્નણ્યાથી સત્ય માગ' પ્રિય લાગે 
છે. આ રીતે ઈશ્વરના દરૅક ગુણુનું સમરણુ મતુષ્યને સન્માર્ગે પ્રેરે છે... 
ઈશ્વરના ગુણુ સ્મરણુથી મનુષ્યને પાોતાને। ઈશ્વર સાથેનો સ બંધ ચિત્તમાં 
જાગ્રત રહે છે. પોતાની સ્થિતિનું ભાન રહે છે. મનુષ્ય તેથી મોહમાં મમ. 
થતો અટકે છે. આરીતે ₹શ્વરની સ્તુતિ ઇશ્વરને સાર્‌ નથી; ઇશ્વરને. 
પ્રસન્ન કરવા સાર્‌ નથી પણુ મનુષ્યને માટે છે. મનુષ્યને પોતાને ઈશ્વર 
-સગુણુ ઈશ્વરની સ્તુતિ, એટલે તેના ગુણુનું વણુ'ન સદ્વત'નમાં રાખે 
છે, તે માટે સદ્ભક્ત, સ્તુતિ કરે છે. ઈશ્વરના ગુણુ યાદ કરે છે. 
સ્તુતિ પછી ઈશ્વરના ગુણુનું સ્મરણુ કર્યા પછી સદાચરણુ. 
જોઇએ. એકલા સ્મરણુથી કૃતાર્થ થવાતું નથી. પણુ સ્મરણુ કર્યાથી 
સદાચરણુમાં મદદ મળે છે. માત્ર ઈશ્વરના ગુણુના નામ ગણી જવાથી 
કળ નથી. સ્મરણુ સાથે ભાવ સ'ચલન થવું જ્નેઇએ. ઇશ્વરના! નામ 
એકસો! આઠંવાર કે હળ્રવાર દઇ જવાથી કે માળાના મણુકા ફે્‌ર- 
વ્યાથી ફળ નથી. સ્મરણુ ભાવ સાથે થાય, હુદય ભક્તિરસ મથન થાય 
ત્યારે સ્તુતિ સફળ થાય. એક ધમ'ગુરની વાત છે કે તે કહેડ- 
વાળા મનુષ્યને હરિનું નામ દેવડાવી સાન્ન કરતો હતો. એક વખત: 
તેની ગેરહાજરીમાં તેથી ર્રીએ એક રોગી પાસે ઉરિતું નામ ત્રણુવાર. 


પ્રા્થનાતી જરૂર. ર૭ 
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રવડાવ્યું. તે નણી તે ધમગુરુ અપ્રસન્ન થચે।, તેણે કહ્યુ' કે હરિનું 
નામ એકવાર દીધું હોય તો બસ છે, ત્રણુવાર્‌ દેવાની જરૂર્‌ નથી. 
સાર એ કે ઈશ્વરનું સ્મરણુ ભાવ સાથે થવું જેઈ એ. ય'ત્ર ચલન 
મારેક એક પછી એક નામ દઇ જવાથી કશું ફળ નથી* પણુ ભાવ 
સ'ચલન સાથે સ્તુતિ કર્યાથી મનુષ્યને પોતાની સ્થિતિનું અને 
સનન્‍્માગ'નું ભાન રહે છે. આ રીતે સ્તુતિ ઈશ્વરની ખુશામત કરવા 
સાર્‌ નથી. સ્તુતિ ધંશ્વરને માટે નથી પણુ મનુષ્યને માટે છે. 





ભક્તિનું ત્રીજું અંગ પ્રાર્થના છે. પ્રાર્થનાનો અથ'* ઇચ્છાતુસાર 
ઝઈ માગવું એવો છે. જે માગવામાં આવે તેની ઇચ્છા હૃદયના ઉલ્લા- 
સની સ્થિતિ ખતાવે છે. ઈશ્વરની પ્રાથના પ્રાર્થના કરનાર ઈશ્વર સાથે 
કેવા સંબંધે પહોંચ્ચો છે કે પ્હાંચવા પ્રયત્ન કરે છે તેનું પ્રમાણુ બતાવે 
છે. એ પ્રમાણે ઈશ્વરની પ્રાથના તે ઈશ્વર સાથેના સંબંધથી અને તે 
સંબંધના સાનથી વિશ્વસ્ત પ્રેમમય હુદયમાંથી ઉત્પન્ન થતો ઉદ્ગાર છે. 
એ સંબંધ કેવો હોવો જેોધએ તે અગારી જતાં જણાશે* ઇશ્વરની 
ત્રાથનામાં દુઃખ વખતે સહાયતા માગવી, અને પાપતી માષ્,!ી માગવી 
તે ઉપરાંત વધારેને! સમાવેશ યાય છે. “સુણિ અમારૂં આ નખ્ર પ્રાર્થન, 
પ્રભુ દયાથિ ઘા દિવ્ય દર્શન, ભક્તનો સમાજ......પ્રણુમિ માગે 
પ્રભુ પ્રેમનો પ્રસાદ, “તમે પ્રેરો ખુહ્િ, પ્રભુ પ્રિય અમે કાય કરિયે”; 
પ્રાથના માળાના આ પદમાં દુ:ખમાં સહાયતા કે પાપની સાજી 
માગી નથી, પણુ, કઈકે ખીજું જ માગ્યું છે. આ રીતે પ્રાથનાને 
ઉદ્દેશ સુદશનકાર ધારે છે અને કલ્પી શકે છે તેના કરતાં મહા 
વિશાળ છે. હવે પ્રાથ્નાના વિષચે। લક્ષમાં લઈ પ્રાર્થનાની જરૂર 
વિશે વિચાર કરીએ. પ્રાથનાની શી જરૂર છે, પ્રાર્થનાથી શું ફળ 
થાય છે કે પ્રાર્થના કરવાની જરૂર હેય એ ખહું અગલને। સવાલ છે. 
ઇગ્રેજમાં એ વિષયની 550102૦) બ ૪712€1* એ નામથી ચર્ચા 
થાય છે. માગ્યાથી માગેલું મળતું હોય તો માગવું એમ કહી પૂ૭- 
વામાં આવે છે કે વિશ્વમાં નિયમાનુસાર થયું જ્ય છે તેમાં પ્રાર્થ:- 


૨૮ ધર્મે ને સમાજ, 
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નાથી ફેરફાર શી રીતે થઈ શકે ? સુદ્શશનકાર કહે છે કે “ કર્તા... 

પાતાના જે સિદ્ધ નિયમો છે તેનો એક અંક્રેડે પણુ ઢીલો! કરવાને 
નથી...લારે પ્રાર્થના ગાવી કૈ જપવી એ ક'ઈ ઉપયોગની વાત 
લાગતી નથી.” આ દષ્ટિબિદુ લઈ પ્રાથનાતી જરૂર શી તે નનણુવા 
મારે પ્રાર્થનાનું પરિણામ શું તે તપાસીચે. ધન, વેભવ, સુખ, સંપત્તિ, 
ચશ વગેરે માગવાની ( પુરાણે।માંની ) સકામ ભક્તિ હલકી છે, અને 
તે કરવી નેેઇએ જ નહિ એ વિચારવત પુરૂષ સઠજ માન્ય કરશે 
તેથી તે વિશે ઝાઝી તકરાર નથી. ઉપર સૂચવેલા પ્રાથષનાના વિષચે।- 
માંથી પ્રથમ ખેનો વિચાર કરીયે. “ પાપો! કાપી અમારાં પ્રભુ કરી 
કરણા સન્મતિ નિય આપો.” એહિક જવનમાં ઈશ્વર તરફ જવા 
પ્રયત્ન કરતા ભક્તને પ્રથમ એ માગવાનું છે કરે પ્રભુ અમારા પર 
દયા કરે, મારાં પાછલાં પાપ માક કરે, અને ભવિષ્યમાં પાપ ન 
કરું માટે સન્મતિ આપે. પ્રાર્થનાથી પાપ માફ થાય છે કે નહિ, 
અને સન્મતિ મળે છે કે નહિ, પાપ, ક્ષમા અને સન્મતિપ્રેરણા 
સાગ્યાથી મળે છે કે નહિ-એ પ્રાથનાનતી જરૂરને અંગે વિચારના 
સુ"ખ્ય વિષય થાય છે, કેમકે, એ બાબતની માગણી સફળ થતી ન 
હેય, માગ્યાથી માગેલું મળતું ન હોય તો પ્રાથના નકામી છે. પ્રથમ 
પાપક્ષમા વિશે વિચાર કરીએ. સુદ્શનકાર કહે છે, “ પ્રાથના કર- 
નારા એક બીજ વાત પણુ પૂછશે કે કરેલાં પાપના પ્રાયશ્ચિત અથવા 
પશ્ચાત્તાપથી કાંઈ ફળ ખરૂં કે નહિ? ફળ ખરૂં જ, પણુ તે એટલુંજ 
કે તેવું કમ કરવાતી જૃત્તિ ફરીથી ન થાય, અને તે કર્યાને લીધે જે 
દૃત્તિ તથા શરીરમાં વિક્ષેપ થયે! હોય તે સુધરે. એમાં પણુ જે સુધારે 
થાય તે ભવિષ્યને માટે થાય, પણુ તેથી ભૂત સસયમાં જે પેલા 
પાપને લીધે હાનિ થઈ હોય તે કાંધ ફળ પેદા કર્યા વિના રહે નહિ.” 
સિદ્ધ નિયમના અંક્રેડા ઢીલા થતા નથી એમ વિચારતાં તે! ભવિષ્ય 
માટે પણુ ફેરફાર કે સુધારે કેમ થાય ? પાપી સ્વભાવ, પાપ કરવાને 
બધાયલી *ૃત્તિ પ્રાથનાથી કૈમ બદલાય ? તે બદલાય છે અને તેમાં 


પ્રા્થેતાની જરૂય રહ 
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ફેર્રાર થાય છે એ સય છે, અને તે કેવી રીતે થાય છે તેતપાસતાં 
માલમ પડરે કે સુદશનકારને। ભૂતકાલ માટેનો વિરુદ્ધ મત પ્રાય નાની 
સફલતાને ખાધકારક નથી. ભૂતકાળ માટે પ્રાર્થના નિષ્ફ્લ છે, પ્રાર્થના 
કયાથી પાપ માફે થતાં નથી એ સતવાળા ડહે છે કે પાપ કર્યાથી 
તે માટે સજન થાય એવે ઈશ્વરને નિયમ હોય તો એક વાર પાપ 
કયું એટલે તે માટે સનન થવી જ ન્નેધ્નએ. પ્રાથ ના કરનાર માટે શું 
ઇશ્વર પોતાનો નિયમ ફેરવશે અને સજા કરવી બંધ રાખરે ? તેખા 
કહે છે કે સૃષ્ટિમાં એવો નિયમ છે કે કારણુ હોય યાં કાય* ઉત્પન્ન 
થયા વિના રહૈ નહિ. એવે સાર્વત્રિક નિયમ શી રીતે અટકે ? પાપ 
થાય તો ફળ તરીકે સન્ન થાય એ નિયમ ₹શ્વરે કર્ચોચ છે અને તે 
ન્યાય ખાતર કચ છે, તો પછી ઈશ્વર પાતાના નિયમ તોડે અને 
ન્યાયમાં ખામી આણું એ કેમ બને? એ રીતે પાપનું ફળ મળ્યા 
વિના રહે નહિ ત્યારે પ્રાથના સફળ શી રીતે થાય ? આમ તકરાર 
જરનાર કાય કારણુભાવના નિયમનું પૂરેપૂરું સ્વરૂપ લક્ષમાં લેતા નથી. 
એ નિયમ એવે છે કે પ્રતિબંધક કારણુ ન હોય તો અમુક સમર્થ 
કારણુ અમુક કાય ઉત્પન્ન કરે. વિશ્વમાં એક નહે પણુ અનેક 
નિયમે। સાથે પ્રશ્ત્ત છે, અને તે સવ: ઈશ્વરના કરેલા છે. દરેક 
નિયમતી પ્રવત્તિ ખીર સહચારી નિયમોના સામર્થ્યથી પરિમિત થાય 
છે. તેથી દરેક નિયમની વ્યાખ્યા એવી અપાય છે કે અસુક કારણમાં 
અમુક ફાય ઉત્પન્ન કરવાનું વલણુ છે, પ્રતિબંધક કારણુ ન હોય તો 
તે કાય ઉત્પન્ન કરે. પૃથ્વીમાં સવ પદાથેાને પોતાના મષ્યબિદુ તરફે 
ખે'ચવાની જત્તિ છે. ગુરૂત્વાકર્ષ ણુના આ નિયમ સાવત્રિક છતાં પ્રથ્વીની 
સપાટી પરનાં પ્રાણી અને પદાર્થો પૃથ્વીને મધ્યબિદુએ જઈ ચૉંટયાં 
નથી, કારણુ કે ખીર્ના પ્રતિબંધક ફારણાથી એ નિયમની પ્રશૃતિ 
પરિમિત થઈ છે. દીપનો પ્રકાશ સર્વ દિશામાં ફેલાય છે તે છતાં. 
આસપાસ કાળું લુગ્ડું ધયું હોય તો દીપની પ્રકાશશક્તિ ફાયસ રહ્યા 
છતાં આસપાસ અંધાર્ડ્‌ રહેશે. આ રીતે અમુક કારણેની ઉત્પાદક 
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શક્તિ ખંડિત ન થવા છતાં પ્રતિખ'ધકે કારણોથી કૂલ ઉત્પન્ન થતું 
અટકે છે. ઉત્પાદક કારણુ ઈશ્વરનાં કરૈલાં છે અને પ્રતિબ'ધક કારણુ 
પણુ ઈશ્વરનાં કરેલાં છે. પ્રતિખધક 'કે અટકાવનારાં કારણુ પોતાનાં 
કાય ઉત્પન્ન કરૈ એ પણુ સાવત્રિક નિયમ છે. તેથી પ્રાથનાથી પાપની 
સન્ન થતી અટકતી હોય તો તેમાં કાય'કારણુભાવના નિયમથી ખાધ 
આવે નહિ, “સિહ નિયમના અંકરોડા ઢીલા” થાય નહિ, પણુ, સિદ્ધ 
નિયમોની જ પ્રજૃત્તિ થાય. પણુ, વસ્તુસ્થિતિ વધારે સૂક્મ રીતે તપા- 
સતાં માલમ પડશે કે પ્રાર્થનાથી પાપની સજા થતી અટકે છે એમ 
પ્રાર્થના કરનારનું કહેવું નથી. તેથી કાય કારણુભાવના નિયમતી તક- 
રારનો અહીં અવકાશ નથી. પ્રાર્થના કરનારનું તો એમ માગવું છે 
કે પાપની સનન અમને થાય. એમ હોય તે! પાપક્ષમાનો અથ* શે। તે 
વિચાર સાર્‌ પાપતી સજાનું સ્વરૂપ ધ્યાનમાં લેવું ન્નેઇચે. પુરાણમાં 
વણુ'વેલાં કલ્પિત નરક લોકમાં જવું એ પાપની સ”ન છે એમ પ્રાર્થના 
સમાજનું માનવું નથી. પાપીને મૃત્યુ પછી યમરાજ સાપ--વીછીવાળા 
ખાકમાં ફે'કશે કે ઉકળતા તેલના પેણામાં નાખશે કે ફટકા ખાંધી 
માર મારશે એવું શારીરિક કણ એ પાપની સળ એમ ધારનારને 
પ્રાથ-નાની સફળતા વિશે શ'કાએ થાય છે. આ જવનમાં ગુન્હો કર- 
નારને શારીરિક સનન થાય છે. એ અનુભવથી અલ્પબુદ્ધિ પુરૂષોને 
શારીરિક સજ સિવાય બીજી સનનને। વિચાર આવી શકતો નથી. 
પાપીને અહીં શારીરિક કણ થતુ હમેશ ન્નેવામાં આવતું નથી તેથી 
મૃત્યુ પછી સન્ન ખાતર નરકમાં શારીરિક ફણુ થશે એમ ભ્રાન્તિ 
થાય છે. પણુ, કમને જવાબદાર આત્મા છે, શરીર નથી, તેથી પાપ 
કરવા માટે સકળ થાય તે આત્માને. મૃત્યુ પછી તો શરીર રહેતું નથી 
તેથી નરકની સજની ખાલિશ હાસ્યજનક કલ્પના પર ગ'ભીર વિચા- 
રમાં ધ્યાન દેવાની જર્‌ર૨ નથી. 


મૃત્યુ પ્હેલાં કે મૃત્યુ પછી આત્માને સન્ન થાય તે સજ માત્ર 
આત્માને કછ કે પશ્ચાત્તાપ થાય તે છે. શરીરની સજામાં પણુ મનુ- 
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ષ્યનો .આત્મા દુઃખી થઈ સન્ન પામે છે. તેથી આત્માની સનન તે 
કેજ કે પશ્ચાત્તાપ છે. ત્યારે પાપ કરનારા આત્માને કષ્ટ થાય, પશ્ચા- 
ત્તાપ થાય એ તેના પાપતી સન્ન. એ સળ થાય એટલે તેને તેના 
પાપનું ફળ મળી ચૂકે. પાપક્ષમા માટે પ્રાર્થના કરનારને ઉદ્દેશ એ 
હોય છે કે તેને તેના પાપનું ભાન થાય, સારાં કમ કયાં કર્યા અને 
અતે દુજ કમ કયાં કર્યા તે સમન્નય, અને દુષ્ટ કર્મના ભાનથી 
પશ્ચાત્તાપ થાય. પ્રાથનાને। ઉદ્દેશ એ છે 'ે ઈશ્વર સાથે સંબંધ થયાથી 
તેતી પવિત્રતા અનુભવી મનુષ્યાત્માને પોતાની દુણ્્તાનું ભાન થાય. 
ઈશ્વર પાસે ભક્તની પ્રાર્થના એ હેય છે કે કરૂણા કરી મારા 
પાપનું મને ભાન કરાવ, ક્ષણિક કે અલ્પ નહિ પણુ પાપના સ્વ- 
રૂપનું પરિપૂણુ ભાન કરાવ 'ે સંસારમાં મગ્ન થયેલો મારે આત્મા 
જાગૃત થઇ પોતાની દુણ્ઞતા સમજ પશ્ચાત્તાપ કરે અને પાપતી સન્ન 
ભોગવે અને ફરી પાપ કરતો અટકે. પાપની સજા સતનુષ્ય ભોગવે 
એટલે તે પાપથી મુક્ત થાય, તેતી પાપિતા જય અને તે ઇશ્વરની 
સતત કૃપાને યોગ્ય થાય. પાપી મનુષ્ય ૬શ્વરના સાનિધ્ય માટે 
અયોગ્ય છે. તે પ્રાર્થના કરી પશ્ચાત્તાપ કરી પાપતી સન ભેગવે 
એટલે તેની પાપિતા દૂર થાય. 


મૃત્યુ પછી ઈશ્વર સમીપ જવાનું છે તે ન્ાનથી, અજ્ઞાનના 
આવરણના દૂર થવાથી. એ રીતે ઈશ્વર સમીપ મતુષ્ય ન્નય અને 
ઈશ્વરના સાનિષ્યમાં ૬શ્વરકુપા એ કેવું અચળ નિરંતર અસીમ 
સુખ છે તે જ્નણુ તે વખતે તેં પાપી હેય અને ઇશ્વરકૃપા ભોગવવાને 
અચેગ્ય હેય તો બહું જ દુઃખ થાય. સુખતી કીમત પૂરેપૂરી સમ- 
ન્તય તે વખતે તે ન મળે તો અસલ ડ્લેશ થાય. તે માટે, ઈશ્વર 
સમીપ ગયા પ્ડેલાં મનુષ્ય પશ્ચાત્તાપ કરી પાપની સળન્ન ભેગવી લે, 
પાપથી મુક્ત થાય, ફેરી પાપ કરતે! અટકી પુણ્યાચરણુથી ઈશ્વરની 
કૃપાને ચોગ્ય થાય કે ઈશ્વર સમીપ જતાં ઈશ્વરફૂંપા અનુભવાય એ 
પ્રા્થનાને। ઉદ્દેશ છે. ભક્તજન પ્રાથનાથી પાષતી સકત મગે છે-કે 
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તેથી પાપિતા જતી રહે. કરેલાં પાપ. માટે સજન ન મળે એ -ગ્રાચ*- 
નાનો ઉદ્દેશ છે જ નકિ. “સિદ્ધ નિયમના અંકૅૉડા ઢીલા” કરવા 
ભક્તજન માગતો જ' નથી. એ તો નિયમની પ્રજૃત્તિ માગે છે. મનુષ્ય- 
પાપ કરતો અટઢકે, ફરીથી પાપ ન કરે ત્યારે જ ખરેખરે। પશ્ચાત્તાપ. 
હોય, તેની વિસ્મૃતિ થાય અને ફેરી પાપ'કરે એ પશ્ચાત્તાપ નિરયક 
છે, માટે પૂણુ પશ્ચાત્તાપ કરી ફેરી પાપ કરતો અટકે ત્યારે મનુષ્ય. 
ઈશ્વરકૃપાને પાત્ર ચાય: .સંસાર વ્યવહારમાં મંમ થયેલા મનુષ્યને 
પોતાના પાપનું 'ભાન ગેની મેળે થતું નથી અને કદિ થાય તે। ખહુ- 
વાર્‌ ટકવું નથી. મતુષ્ય “નતિતી કૃતિ અને મનુષ્યના આચરણુબળ. 
સાથે પોતાનાં સરખાવવાના અભ્યાસમાં પોતાની દુરતા સપણ માલમ 
પડી આવવી નથી. તેથી પ્રાર્થનાથી, ઇશ્વરતી પાસે ખળ માગ્યાથી, 
શવરતી પાંવેત્રતા સંભારી પોતાની દુષ્ટતા ચિત્તમાં આણયાથી પાપનું 
પૂરેપૂરૂં ભાન થાય છે. તેથી પ્રાર્થના કરનાર ભડ્ત એમ માગે છે 
કરે પાપની સજ અહીં ભોગવી લઇયે, અને વિશુદ્દ થઇ સદાચરણુ 
કરીએ કે ઈશ્વરની સમીપ તેની સ'પૂણું રૂપાને પાત્ર થુઈ જવાય, 
ઈશ્વરની કૃપાછાયામાં રહેવાય, જ્યારે ₹શ્વર્‌ કૃપા સાક્ષાત્‌ ભોગવ- 
વાનું આવે ત્યારે તેનાથી દૂર્‌ રહેવું પડે, અકૃપાપાત્ર રહેવું પડે, ઈશ્વર 
કપા ન ભોગવાય એ સહા સંકટમાંથી બચવા ભડતજન અહીં સન્ન 
ભોગવી લઇ પુણ્યાચરણુથી ઉપશ્વિરકુપાને પાત્ર થવાના હેતુથી પ્રાથના 
કરે છે. આ રીતે પ્રાથના કરનાર કાય કારણુભાવના નિયમનું ઉલ્લ- 
ઘન નથી માગતા, કારણ્‌ાનાં કાય ઉત્પન્ન થાય એમ માગે છે, 
ઈશ્વરનો ન્યાય માગે છે. જે પ્રાથના ન ફરે, પશ્ચાત્તાપ ન કરે અને 
અને સજ ન માગે તે અન્યાય માગે છે કે ન્યાયથી ખચવા ધારે 
છે. આ રીતે પાપક્ષમાની એટલે પાપિતા દૂર થવાની પ્રાર્થના સંપૂર્ણ 
રીતે સફળ થાય છે. 


'. એ રીતે સન્મતિપ્રેરણાની પ્રાર્થના પણુ સફેળ થાય છે.પ્રાર્થના 
ફરનાર; સન્મતિ માગે છે તેના અર્ય એવે નથી કે ઈશ્વર કોઇને 
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દુમતિ આપે છે. ઇશ્વરે સવ મતુષ્યોમાં સદ્ભાવ મૂકેલા છે. પણુ, 
સન્મતિ હોવા છતાં મનુષ્યમાં તે પ્રમાણે આચરણુ કરવાનું ખળ 
નથી હોતું, મતોવિકાર પ્રબળ થઇ .મતૃષ્યને અંધ કરે છે. .ધર્મમૂતિ 
કલ્પેલા યુધિઇિરમાં પણુ એક વખત સદાચરણુબળ ખુય્યું કહ્યું છે. 
સદાચરણુનું તાન થયા પછી તે પ્રમાણે વતવાને મતુષ્યને બહુ જખબરે।! 
પ્રયત્ન કરવે। પડે છે. સદ્ગુણુ તે શું અને તે શા કામને એટલું 
સમન્નયા પછી માત્ર સદ્મુણુના નસાનથી સદગુણી થઇ જવાતું નથી. 
તેથી મનેોવિકારને વશ થતા મનુષ્યમાં પ્રાર્થનાથી સદાચરણુનું ખળ 
આવે છે. ઇશ્વરતી સમીપ જઈ સન્મતિ માગ્યાથી, ઇશ્વરની “*્વ- 
ઇચ્છાબલ સુક્રિયાતી પ્રપૂણુ' શક્તિ' અનુભવ્યાથી ભક્તિરસમસ હુદ- 
યમાં, ઈશ્વરબળને સાનન્દાશ્રયથી ચિન્તવી રહેવા આત્મામાં સન્મતિ- 
પ્રેરણુ સાથે સદાચર્‌ણુબળ પ્રવેશ કરે છે. પશ્ચાત્તાપ પાછલાં પાપથી 
આત્માને મુક્ત કરી સખળ સન્મતિપ્રેરણુ માટે યોગ્ય કરે છે. સદા- 
ચરણુબળયી મનુષ્ય પોતાના પાપી સ્ત્રભાવનેો ત્યાગ કરી શકે છે. 
ભવસાગર તરવાને મનુષ્યનું પોતાનું બળ બસ નથી તેથી ઈશ્વર 
સમીપ ગયાથી, સદ્ગુણુ અને સદાચરણુના આદશર્* પ્રભુના દિવ્ય 
દશનથી, પોતાથી મહાસમર્થ બળવાન અને બળ આપનાર ૬શ્વર 
છે એ ભાવ નગઝૃત કર્યાથી, ઈશ્વર સાથે ભકિતયોગ થયાથી સદા- 
ચરણુબળવાળ અર્થાત્‌ સફળ સન્મતિપ્રેરણુ થાય છે. બુદ્દદેવે સદ્યુણુની 
ઉચ્ચ ભાવનાઓએ દર્શાવી, પણુ તે પ્રમાણે આચરણુ કરવાનું બળ 
કયાંથી લાવવું તે ન બતાવ્યું તેથી બૌદ્ધ માગમાં નિખ'ળતા રહી. 
સાનમાગની એ ભૂલ છે કે સ્ઞાન થયું કે કૃતાથ થવાય એમ માનતાં 
મતુષ્યની ક્ષુદ્રશડ્િતિ વિચારમાં લેવાતી નથી. આ રીતે પાપક્ષમા જેમ 
ભૂતકાળનાં પાપ માટે છે તેમ એ પાપતું ભાન થયા પછી ફરીથી 
પાપ ન થાય અને સદાચરણુથી ઈશ્વરની કૃપાને થોગ્ય થવાય તે 
સાટે ધડી ધહી સનન્‍્મતિપ્રેરણુ જર્રતું છે; અને તે માટેની પ્રાથના 
ઈશ્વરતું આદશ ભૂત સ્વરૂપ અનુભવતાં સફેળ થાય છે. 
૭ 
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બજ- 





પ્રભુના દિવ્ય દશનની, તેના પ્રસાદતી પ્રાર્થનાની જરૂર વિરો 
ભકતને તો શકા થતી જ નથી. ઈશ્વર સાથેનો પ્રેમમય સબંધ એ 
અલિલાષ ઉત્પન્ન કરે છે. એ દિવ્ય દર્શન કે।ઇક વખત અતુભવ્યા 
પછી, પ્રસાર મેળવ્યા પછી તેની જરૂર સહજ સમનશ્નય છે. ઈશ્વરનું 
દિવ્ય દશન અને ઇશ્વરનો પ્રેમપ્રસાદ એ જ સદાતન મેક્ષ. એ 
શ્રદ્ધા થઇ ત્યાં તે માટેની પ્રા્થતા સહજ ઉત્પન્ન થાય છે. તેની 
પ્રાથના કરવાથી તે શેધવાતી જરૂર આત્મા અગાડી સદા પ્રત્યક્ષ 
રહે છે અને સવ કૃતિમાં તે અંત્ય હેતુ લક્ષમાં રહે છે. તેની પ્રાથ'ના 
કરવાથી આત્મા તે માટે પ્રયાસ કરતો રહે છે, સસારવ્યવહારમાં તે 


ઉદ્દેશની તેને વિસ્ષ્ઠતિ થતી અટકે છે. તેતી પ્રાથના કરવાથી તે 
જેથી ન મળે એવા અનિણ આચરણથી આત્મા દૂર રહે છે અને 
ઈશ્વર સાથેનો સ'બંધ સદા અતુભવતે રહે છે. 


એ જ પ્રમાણે અનાશૃણ્રિનિ સમયે ૬ૃણ્તિી પ્રાથના, વિપત્તિને 
સમચે દુઃખનિવારણુની પ્રાર્થના ઉ્તત્યાદિમાં ઈશ્વર પોતાના નિયમ 
રેરવે કે કારણ્‌ામાંથી કાયની ઉત્પત્તિ થતી અટકાવે એવું માગવું 
નથી. મનુષ્યને ધીરજ રહે, ઈશ્વર ન્યાયકારી અને મ'ગલકારી છે એ 
તેને યાદ રહે અને ઇશ્વરપર ૬ઢ વિશ્વાસ અચળ રહે એ જ આ 
સમયે પ્રા્થનાને હેતુ છે. “એશ્ષય'તીતિઃ”|પરના વિવેચનમાં અગાટી 
જણાવ્યું છે કરે સંસારમાં અમુક વ્યક્તિ કે જનમ ડળને પડતાં સુખ- 
દુઃખ પશ્વિર તરફ્થી મળતાં ધનામ કે સજા છે એ મત ભૂલભરેલે 
છે. ધશ્વિર માનવી તીતિયે વર્ત્તઃ પહ્વપાત કરે છે કે વેર વાળે છે 
એવી પુરાણોની કલ્પના ₹શ્ચિરની મહાનિ-દ્ા કરે છે. અનાશૃણિ વગેરે 
ઇતિચોનાં કારણુ મતૃષ્યથી ન્નણી શકાતાં નથી. તે ધ્શ્વરના ક્રોધરૂપ 
છે એમ કહેવાથી ₹શ્વર થોડાના દોષ માટે બધાને સનન ડરે છે 
એવી માનવી તીતિ ઈશ્વરતે આરેપાય છે. આવા સમચે પ્રાથના 
કર્યાથી વિપત્તિ દૂર થાય છે એ ભકતજનનું કહેવું નથી. શું કરવું 


# સદરહુ લેખ અપૂણું' મળવાથી તે છાપવાતું બન્યું નથી. 
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ગેોગ્ય છે, અને શું આપવું યોગ્ય છે તેની ઈશ્વરને કહેવાની જરૂર 
નથી. પણુ, પ્રાર્થનાથી મનુષ્યને ભાન રહે છે કે ચેોગ્યાયોગ્ય નિણુંય 
કરનાર પધશ્વર છે અને મતુષ્યે તે નિણુય કરી ઇશ્વરને અન્યાય 
આરેપવોા એ અધટિત છે. સવ'નું કલ્યાણુ ઇચ્છનાર અને કરનાર 
ઈશ્વર છે અને તે સાધવાના સ૧*થી ઉત્તમ ઉપાય તે ચોજે છે એ 
જાણ્યાથી તાત્કાલિક ફળ જેઈ સનુષ્ય ભ્રમમાં પડતો અટકે અને 
શ્રહાથી આશ્વાસન મેળવે એ આ સમયતી પ્રાથ'નાનેો ઉદ્દેશ છે. 
પ્રાથના વિનતા મનુષ્ય ભ્રમમાં પડે છે અને વ્યાકુળ થાય છે માટે 
પ્રાથનાની જરૂર છે. 

આ સવ*થી સ્પણ સમજશે કે પ્રાથના ઈશ્વરને માટે નથી પણુ 
મનુષ્યને માટે છે. વખાણું કર્યાથી પશ્વર રાજ થશે, અને સાગ્યાથી 
માગેલું આપશે અને તે વિના નહિ આપે એવી ₹શ્ચરનિન્દા આસ્તિક 
'ભક્ત કદી ઉચ્ચારશે નહિ. પ્રાર્થનાથી મતુષ્ય પોતાનું કત્ત'વ્ય સમજી, 
પોતાના ઉદ્દેશ સમજ તે માટે પ્રયાસ કરતો રહે છે માટે પ્રાર્થના 
મનુષ્યને માટે છે. ઈશ્વર સ્તુતિથી રાજી થાય અને પોતાના નિયમ 
ફેરવે એ પ્રાથનાને હેતુ છે જ નહિ. 

હવે પ્રાથના વિના શાથી ચાલે અથવા પ્રાથ'નાને ખદલે શૂં 
નનેઈ એ તે વિશેના મત તપાસીએ. ભકિતને ખદલે એકલા સાનથી 
ચાલે તે મત કેટલો ભૂલભરૅલો છે, નિખળ મનુષ્ય જ્ઞાન પ્રમાણે 
આચરણુ કરવાને અસહાય કેટલે। અશડત છે તે વિશે “સદાચરણુબળ'ના 
વિવેચનમાં વિસ્તાર્થી કહી ગયા છીએ. મતુષ્ય સદાચરણે ચાલે 
તો ભક્તિની શી જરૂર-એ પક્ષની ખામી પણુ ઉપલા વિવેચનથી 
જણાશે. વળા, કેઈ મનુષ્ય સ્વબળથી સદાચરણું ચાલી શક્રે એમ 
હોય તો પણુ સદાચરણમાં મનુષ્યનું કત્તઃ'વ્ય સમાપ્ત થતું નથી. અગાહી 
ખતાવી ગયા તે પ્રમાણે ઈશ્વરના અસ્તિત્તનું સાન થયા પછી તેની 
સાથેનો અવશ્ય સંબંધ માત્ર સદાચરણુથી પ્રાસ થતો નથી, તેની 
“સાથેના સંબંધમાં આત્માને મગ્ન કરવાને પ્રાર્થનાની જરૂર છે. ઈશ્વર 
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છે અને તેના ણ આવા છે એવા શુષ્ક તકમાત્રથી પર્યાપ્તિ થતી 
નથી, પણુ, એ તક સાથે ભાવસંચલન થવું જેઈ એ અને તે ભાવ- 
મંચલનનું રૂપ પ્રાથેના છે. ધશ્વર છે એમ વિશ્વાસ થયા પછી -તેના 
દિવ્ય દશનની આકાંક્ષા, તેના પ્રેમપ્રસાદનો અભિલાષ, તેની સમી-* 
પના મોક્ષની ઈચ્છા એ માત્ર સદાચરણુથી સકફેલિત થતાં નથી. 
ઈશ્વરને પ્રિય કાય કરવાની ઇચ્છા થતાં હદય પ્રેમની ઉમિથી ભક્તિ- 
રસમગ્ન થાય છે. એ રીતે ત્તાન, તર્ક અને સદાચરણુ ઉપરાંત: 
ભક્તિની આવશ્યક્તા છે. 

પ્રાથનાને ઠેકાણે સુદશનકાર શું દાખલ કરે છે તે જેધ્યેઃ 
પ્રથમ તો તે કહે છે, “ પણુ જ્યારે એમ ન્નણીએ કે પરમાત્મા તો 
કેવળ સાન રૂપ છે, ને વસ્તુ માત્રમાં, જેને આપણે ખાલી જગા 
કહીચે છીચે તે સુદ્ધાંતમાં પણુ ભરપૂર રહેલો છે, યારે તે આત્માને 
સમજ અતુભવવામાંજ ખધાં કમ, ખધી પ્રાર્થના, બધાં જપ, સ્નાન' 
સ'ધ્યા, સર્વનો સમાસ થઈ નય છે. પણુ એમ સમજ્યા પછી જે 
જે કામ થાય છે તેને હેતુ સ્તુતિ કરવાનો નથી હોતો...પણુ આત્મા જે 
સાનમય, એકરસ, આન_દમય, અને નિત્ય છે, તેવા સાનમય, એકરસ, 
આન'દમય, અતે નિત્ય, થવા પ્રયત્ન કરવો! એવો હોય છે.” સદા- 
ચરણુખળ વિશેના વિવેચન પરથી જણાશે કે પરમાત્મા કેવળ સ્ઞાન 
રૂપ છે એ મત ભૂલભરેલે છે. પરમાત્મા સદાચરણુની પરિપૂર્ણું 
મૂર્તિ છે અને સદાચરણુમાં ન્નણુનાર ઉપરાંત વત્ત"નાર અને વર્ત્તાવ- 
નાર હોય છે. સદાચરણુના નિયમે। ઈચ્છાથી થાય છે. ઇચ્છા વિના 
આચરણુ હોઈ શકવું નથી, અને ધચ્છા કરનાર તે પુરૂષ હોય છે. 
તેથી સદાચરણુ મૂતિ ઈશ્વર કેવળ સ્ઞાન રૂપ નહિ પણુ તે સાથે પુરૂષ 
છે. માટે આપણે ઈશ્વરને 2૦15૦0૮1 ૦૦ પુરૂષોત્તમ કહીએ છીએ. 
પુરૂષના ખળ વિના માત્ર સ્ાનમાંથી આચરણુ પ્રભવતું નથી. વસ્તુ' 
માત્રમાં એક જ પરમાત્મા “ભરપૂર રહેલે' હોય, તે વિનતા ખીજું 
જાઈ હોય નહિ ત્યારે તેતે સમજી અનુભવનાર કે।ણુ તે સમનનનું: 


પ્રાથનાની જરૂર. ૩છ 
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નથી. માયા કૈ અજ્ઞાનથી તે પોતાને સમજતો - ન 1 હેય એમ હોય 
તો તે સમસ્ત બ્રહમા માટે હોઈ શકે. તેના એક ભાગ-એક મતુષ્ય 
પોતાને સમજી અતુભવતો હોય, સાની હોય, એક પોતાને સમજ 
અતુભવતો ન હોય, અનસ્ઞાની હોય, એમ ખની શક્રે નહિ 
જરમકે એ મત પ્રમાણ જ એ ખઅહાને ભાગ નથી. કેટલાક સતુષ્ય 
સાની, કેટલાક અસાની, કેટલાક મોણમુક્ત, કેટલાક મોહમગ્ન હોય 
છે તે વાસ્તવિક વાત છે અને તે વાત જ વસ્તુ માત્રમાં એક જ 
પરમાત્મા ભરપૂર રહેલો છે, સવ: બહ્મમય છે એ મતની વિરેદ્ છે. 
વળા, સવ* વિશ્વ “જ્ઞાનમય...નિત્ય” ખહ્મ “છે” એમ હોય તે! 
ષછી કેને તે “થવા પ્રયત્ન કરવા”નું ડયાં રહ્યું? હોય તેને થવું 
શા સાર્‌ પડે? સુદશનકાર પ્રાર્થના કરવાને ખદલે મનતી જત્તિ 
સ્થિર કરી તેનો અત્ય'ત અટકાવ કરવાનું કહે છે. ઈશ્વરની પ્રાથ'ના 
કરવાને બદલે પોતાને ઈશ્વર માતી પોતામાં તલ્લીન થવું, “સ્મિર 
વૃત્તિને આત્મા ઉપર ૬ઢ કરવી,” “જૃત્તિ હમ્મેશ માટે આત્મામાંજ 
મરી ન્ય” એમ કરવું તેને સુદશનકાર “એકરસ મોક્ષ'નું સાધન 
કહે છે. એ મત પ્રમાણે *૬ૃત્તિની ઉત્પત્તિ આ પ્રમાણે થઈ છેઃ- 
જડ અને ચેતનના સંબંધથી અંતઃકરણુ પેદા થાય છે, એ અંતઃકર- 
ણુનો એક વિભાગ મન છે. એ “ મનનું વસ્તુ પદાથ વિચાર આ- 
દિકમાં ફેલાવું તેને શ્ાત્ત કહે છે.”-વસ્તુ માત્રમાં “ પરમાત્મા ભરપૂર 
રહેલો ' છે એમ હેય તે! જડના વાસ્તવિક અસ્તિત્ત માટે અવકાશ 
રહે નહિ, જડ વાસ્તવિક રીતે હોય નહિ. ત્યારે સય ચેતન અને 
અસય જડ એ ખેને સંબંધ ક્રેમ થાય અને તેમાંથી ત્રીજું અંતઃકર્‌ણુ 
કેમ પેદા થાય ? જડ હેય નહિ તો પછી તે ચેતન સાથે મંબંધમાં 
કેમ આવે? શંત્તિની ઉત્પત્તિ પ્રસ્તુત વિષય નથી માટે અછીં તેમાં 
ઉંડા ઉતરવાની જરૂર નથી. સનની ભત્તિચોપર અંકુશ રાખવાની 
આવશ્યક્તા સર્વમાન્ય છે. ઈશ્વર તરફ ચિત્ત વાળવામાં તેની જરૂર 
છે. મનની ૬ૃત્તિપર અંકુશ મેળવવામાં ભક્તને ઈશ્વર તરફથી સદા- 


૩૮ . બ્રૂમ ને સમાજ. 
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ચર્‌ણુ બળ મળે છે. પણુ, તેને બદલે *ૃત્તિને આત્માપર ૬ઢ કરવી,. 
પોતાને ઈશ્વર માનવો એ શ૬ૃત્તિની સ્થિરતાનો હેતુ અને અથ હોમ. 
તો તે સફળ કેમ થઇ શકે ? મનુષ્ય પોતાના બળથી સંપૂણું સદા- 
ચરણુ બળ સંપાદન કરી શકતો નથી. મનુષ્યનો આદશ મતુષ્ય 
પોતે જ હોય તે! ઉપયોગિતા સિવાય સદાચરણુનું પ્રયોજન રહેવું. 
નથી. સદાચરષુનેો આદશ ઈશ્વર છે એ વિશ્વાસથી જ સદાચરણુ 
જાતે જ ઉપયોગિતા વિચાર્યા વિના આવશ્યક જણાય છે. 

આ વિષયને અંતે સુદશ'નકાર એક વિચિત્ર મત દશિત કરે 
છે. “પ્રાર્થના કે તેવાંજ જપ હેમ વગેરેથી લેકે ધારેલાં કામ કરવા 
ઈચ્છે છે...એમાં એ કદાપિ ફળ મળવું હોય તો, તે પ્રાથના કે 
જપ હેોમથી રાજી થઇને ક્રેોઈ આપતું નથી પણુ પોતાની ૬ત્તિજ 
આતિ બળવતી થઇને ફળને ખેચી લાવે છે.” પ્રાર્થના સમાજસ્થ 
ભક્તજન આવી સકામ પ્રાથના નથી કરતા તેથી પોતાની પ્રાથના 
માટે તેમનું આમ કહેવું નથી. સાધારણુ હિંદુ ધમમાં જપ હેમનું 
મહત્ત્વ મનાયલું છે અને તે શ્રદ્ધાવાળાને નાખુશ નહિ કરવા સુદશ'ન- 
કાર્‌ પ્રાથના અને તેવાંજ જપ હોમની સફળતા કઈક કબુલ રાખે 
છે અને તેમાં “સિદ્ધ નિયમના અંકોડા ઢીલા થાય ” એસ ધારતા 
નથી. પણુ “૬ૃત્તિ પોતેજ બળવતી થઇ ફળ ખે'ચી લાવે” એ તે 
ખહું જ વિચિત્ર છે. સુદશ્‌નકારતી પોતાની જ વ્યાખ્યા પ્રમાણે જૃત્તિ 
તે મતતી એક સ્થિતિતું નામ છે. તે મતના પર અસર ફરી રાક્રે 
પણુ ખીન્ન પદાર્થોપર અસર શી રીતે કરી શકે? વૃત્તિ અમુક 
ધનસંચયને એક સ્થળેથી ખીજે સ્થળે શી રીતે ખસેડી શકે, અસુક 
સ્થળમાં અગ્નિ કે જળ શી રીતે ઉત્પન્ન કરી શકે ? ન્યાં પોતે નથી 
યાં અસર કે ફેરફાર શ રીતે કરી શકે ( અમુક મનની સ્થિતિ મન 
વિનાના પદાથેને શારીરિક સ્પશ વિના હલાવી કેમ શકે ? અને 
મનતે। આશય નહિ નણુનાર પ્રાણિયોને પોતાની ઇચ્છાતુસાર વર્ત્તાવી 
કેમ શકે? મન પોતાતી શક્તિમાં હેય તેટલું કરી શકે પણુ ન્યાં 


ખાહ્યા ધમ અને ક્રિશ્ચિઆનિટી. ૩૯ 





તેની ગતિ નથી, જે તેતી ઈચ્છા જનણી કે પાળી શકતું નથી ત્યાં 
તે પર તેની ૬ત્તિ સ્વબળથી સફેળ થઇ શકતી નથી. 


ઉપલા વિવેચનથી પ્રાર્થનાનો અથ અને ઉદ્દેશ સમનશે. 
ઈશ્વર પ્રાત એ જ પ્રાથના છે કે આ સરવ મહાન ઉદ્દેશ લક્ષમાં 
રાખી તારી ભક્તિ નિરંતર કરીયે, સ્વધમ જણી તારી સમીપ 
આવીચે અને તને પ્રિય કાર્ય કરવા તારી સહાયતા માગીચે એવી 
અમને સન્મતિ આપ. તથાસ્તુ. 


* કઝ-ાન્નનનય દરત: ૧૦૮૦-૭૪ 


દ્ધાહ્મ ધર્મ અને ક્રિશ્ચિઆનિટી.* 





ખાહ્મ ધર્મ અને ક્િશ્રિઆનિટી વચ્ચે કેવો મૂલગત ભેદ છે તૅ 
અમે અનેકવાર ખતાવી ગયા છીએ. ગયા અકટોમ્બરના અકમ! 
સુદશનકારે એગ સિથ્યા આરૅ।પ કર્યો હતો કે “ ક્રિશ્ચિઆનિટી નું 
સણજમાં ગળે ઉતરૈ એવું રૂપાન્તર પ્રાથના સમાજ” છે. તે ઉપરથી 
અમે તે ખે ધમ'નાં સ્વરૂપની મોટી ભિન્નતા સ્પજતાથી જણાવી 
હતી. અમે ખતાવ્યું હતું હતું કે “ઇશ્વરનું ત્રિધા અને તે ૭તાં 
એકાત્મ સ્વરૂપ છે, મતુષ્ય ઇશ્વરના આકારમાં છે, ઇશ્વરને પુત્ર 
અવતાર લે અને મોક્ષ માટે તે મધ્યસ્થ હોઇ સાધન છે, સૃણિની 
ઉત્પત્તિ અમુક ક્રમમાં થઈ, સતુષ્યની ઉત્પત્તિ અમુક યુગ્મહ્દારા 
થઇ, ઇશ્વર પ્રેરિતિ સ્થાને સ્થાને અતે કાલે કાલે પેગમ્બર 
થાય છે, અમુક કાલે સર્વ મૃત દેહ કખરેોમાંથી ઉઠેશે અને 
ત્યારેજ તેમને ન્યાય થશે, ધશ્વરને અમુક મનૃષ્ય વર્ગ: પ્રીતિપાત્ર 
અને અમુક અપ્રીતિપાત્ર છે, સૃદ્ટિમાં સણ કમ વિરુદ્દ ચમત્કાર 
થાય છે, ઈશ્વરની સદ્ધર્મ મર્તિ વિરુદ્દ એક દુરાચાર મૂર્તિ વર્ગ 


* “શાનસુધા? પખવાડિક પત્રના તા. ૧૫-૯-૧૮૯૨ અને તા. ૬૧-૧૦ 
૧૮૯૧ના અ'કોમાં છપાયલે।* 


૪૦ ' શચ્વર્મ ને સમાજ. 
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છે અને તે વર્ગને ઈશ્વર 'સાથે વિગ્રહ ચાલે છે; આ અને આવા 
આવા કિશ્રિઆનિટીના મત પ્રાથના સમાજને અમાન્ય છે એટ- 
લુંજ નહિ પણુ તે સમાજ એમ દઢ વિશ્વાસથી માને છે કે એ મત 
ગ્રહૂણુ કરાય તો ઇશ્વરના અઠ્દતિયત્વ, સવ શક્તિમત્વ, નિરાકારત્વ, 
ન્યાયમયત્વ વગેરેમાં મોટી ખામી આવે. ઈશ્વરનું અઠ્તિીયત્વ તે નિરા- 
કારત્વ એ પ્રાથના સમાજ મતત મૂલાધારભૂત સિદ્ધાંત છે માટે 
તે મતમાં અને ક્શ્ચિઆનિટીમાં મૂલગત ભેદ છે. ” આ ન્નેઇંએ 
તેવું સ્પષ્ટ છે. મનુષ્યની આફકૂતિ ₹શ્વરને મળતી છે. (1104૪૯ ૦ 
15 તત ) તેમ હોય તો ઇશ્વર નિરાકાર કહેવાય નહિ, પણુ 
પ્રાથના સમાજ તો ૬શ્વરને નિરાકાર માને છે માટે મૂલ સિદ્ધાંતમાં 
ભિન્નતા છે. ૬શ્વર્‌ “નથી ધરતા અવતાર' એ પણ પ્રાથના સમા- 
જને સિદ્ધાંત છે અને ક્રિશ્રિઆનિટી પ્સિ ખિસ્તને ₹શ્વરને। અવ- 
તાર માને છે. ઇશ્વરનું પિતા, પુત્ર અને પવિત્રાત્મા એવું ત્રિધા સ્વરૂપ 
જે અતે તેની પાસે જવા મસધ્યસ્થની જરૂર છે તે મત પ૫શ્વર 
ગક જ અઠદ્તીય છે અને તે જ પૂન્ય છે તે પ્રાર્થના સમા- 
જન! મતથી કેવળ વિરૂદ્દ છે. સૃષ્ટિમાં સૃણ્ક્રિમ વિરૂદ્ર ચમત્કાર 
( 1011"0€]ટ5 ) થાય છે એ ક્િશ્ચિઆનિટીને! એક મુખ્ય મત 
છે અને તે ૫ર ઇસુ ખ્રિસ્તના એશ્વરી પદવીનો આધાર મનાય 
છે પણુ એ મત પ્રાર્થના સમાજને સવથા અમાન્ય છે. બાઇબલ 
ઈશ્વરદત્ત ધર્મ શ!સ્ર છે અને ઈશ્વરે તેમાંજ સત્યનું પ્રકાશન (રિ€૫૯- 
110૦10) છે એ ક્રિશ્રિઆનિટીનો પ્રથમ અને મુખ્ય સિદ્ધાંત છે. એ 
(રરેહપ્લાં0ં૦10) ના સ્વીકાર વિના ક્શ્ચિઆનિટીને। સ્વીકાર કદાપિ 
થઇ શકે નહિ, પણ પ્રાર્થના સમાજને તો બાઇખલનું કે અલ કેોરા- 
નનું કે વેદનું કે કોઇ ગ્રંથનું કે પેગ બરનું 1૨૦૫૯101101 માન્ય છેજ 
નહિ. “ નથી 9શ્વરકૂત કે શાસ્ત્રત્ર'થ, સાર ગ્રહણણુ એજ સય 
ધમ પથ” એ પ્રાર્થના સમાજનો આવશ્યક સિદ્ધાંત છે. આ રીતે 
પ્રાથના સમાજ મતમાં અને ક્રિશ્ચિઆનિટીમાં બહુજ ભિન્નતા છે. 





ખ્રાહા ધમ અને ક્રિશ્ચિઆ નિટી. ૪૧ 
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એ ખે મતના ધમ સિદ્ધાંતામાં જ તફાવત છે, આધીન પ્રધાન 
મતતત્વેોમાં મહા અંતર છે. આ સવ અમે અનેકવાર સ્પણનાથી 
બતાવ્યા છતાં એ બે મતમાં ઉપર ખતાવેલા ભેદ ઉપર ઉપરના છે 
એમ કહી પોતાના મનને સુદશનકારે સ'તુષણ કર્યું હતું. પણુ પોતાની 
નબળાઇ તેમને ખટકયા કરતી હોય એમ જણાય છે. કેમકટ્ર 
સુદશનના આ માસના અંકમાં એ મિથ્યા આરોપ ફેરી પ્રગટ કર્યે 
છે. અમે આટલી સ્પણતાથી વસ્તુસ્થિતિ સમન્નવ્યા પછી થતા આ 
નિખધને દુરાત્રહજ કહેવો! પડે છે. તો પણુ આ વખતના આરોપમાં 
નખળાઇની અસર જણાઈ આવે છે. તેનું પહેલું ચિહ્વ નિંદાવર્ષ ણુ 
છે, બીજાં ચિહ્મ એ છે કે “ ક્રિશ્ચિઆનિટીનું સહજમાં ગળે ઉતરે 
તેવું રૂપાંતર પ્રાથના સમાજ ” એ કેોટીમાંથી ખસી જઈ 
“પ્રાથના સમાજ્ને અને ક્રિશ્ચરિઆનિટીને કાંઈ મળતાપણું 
છે ” એવી વધારે સલામતીભરૅેલી અને ગમે તેમ સરજી જવાનું 
અતી શકે એવી કે।ટીમાં આ વખત આશ્રય કર્યો છે. રૂપાન્તર અને 
કાંઇ મળતાપણું એ ખેમાં કેટલો બધે ફેર છે ખે ખુલાસે। કરી ખતાવવું 
પડે એમ નથી. “ કાંઈ મળતાપણું '' કયા ખે ધર્મ વચ્ચે નથી એ 
શોધી કહાડવાનું સુદશનકારને સાંપીચું તો બસ છે. સૃણ્િમાં ચમ* 
ત્કાર, ઈશ્વરના અવતાર, ઇશ્વર વિસુદ્દ વિત્રઉહ કરનાર રાક્ષસ વર્ગ* 
વગેરે ક્રિશ્ચિઆનિટીતી કલ્પનાએ આ દેશના પુરાણે।માં પણુ કરૅલી છે. 
માટે ક્શ્ચિઆનિટીને અને હિદુ ધમ'ને કાંઈ મળતાપણું છે,યત્તની બાખતમાં 
વેદધમને અને ડૂંઇડીઝમને “કાંઈ મળતાપણું છે.” અશિ પૂન્નમાં ઝર- 
તોસ્ત ધમષતે અને વેદ ધમ'તે “કાંઇ મળતાપણું છે.” “કાંઇ મળતા 
પણું છે, ” એમ કલાથી શું વિશેષાધાન થાય છે તે સ્પજ કર્યા 
વિના તેટલી અનિશ્ચિત ઉક્તિ નિરથક અતે નિરૂપચોગી છે. વળી 
તે “કાંઇ મળતાપણું ” શા રીતે છે તે બતાવવાને ખદલે પ્રાર્થના 
સમાજ મતના અગ્રણી દા. ભાંડારકરતું' પણુ તેમ કહેવું છે એટ- 
લામાં સુદશનકારે બધી દલીલોને સમાવેશ કેરી દીધો છે. પણુ દા. 





૪૨ ધમે ને સમાજ : 





ભાંડારકર શું કહે છે તે નનેઇએ. “બાહ્માધમં માગ' કેટલેક અંશે દેશમાં- 
સંસ્કૃત વિદ્યાતુ' પુનરૂન્જવન થયું તેતુ' અતે કેટલેક અંશે ક્રિશ્રિઅ* 
નિટીના હિંદુ ધમ સાથેના સંસગ'તુ' પરિણામ ( વચ્ચે રસ્તે નહિ ) 
છે. સામસામા આવી રહેલા ખે ધમ વચ્ચે સમાધાન કરવાને એ. 
ગ્રયત્ન હતે.” પ્રથમ તો 1રિલ્ડળધત૬ શખ્દનો અથ વચ્ચેનો રસ્તે 
નથી, બે બળવી સાથે પ્રશૃત્તિથી નિપજતું પરિણામ એ અર્થ 
છે. €૦10[2₹0113€ (સમાધાની) શખ્દ વાપર્યાથી એ આ થાય 
છે કે હિંદુ ધર્મા માનનારા સન્મુખ ક્રિશ્ચિઆનિટી આવી ત્યારે તે 
બંને ધમની વિશેષતા અને વિચિત્રતાથી ચકિત થઇ ચિત્ત સત્ય 
નિણુષયને માર્ગ (સારાસાર પરીક્ષા) શે।ષ્યો. અમારૂં આ કહેવું અમારૂં 
નવું જેડી કહાડેલું નથી. તે દા. ભાંડારકરનાં જ વચનથી ખતાવીશું.. 
કેટલાંક વ્ષપર્‌ પુના પ્રાર્થના સમાજમાં તેમણુ ભાષણુ કહલ હતું કે,. 

* 110 [0ઝ૯0પતા11ાછુ સિાળતેપ 1૯ાંછાંબા 15 ત્ર 1:૯0 
11 ૫૪1011 પ7€ ઊતે ૫ત110પ૩ 3તતંલક બજ ઇલા ત્રાતે 
100તટડ બ ત€101 €૦॥11પ5૯તં ૦૪૦1૦1. 1/૯ ૯૦૮11101 
327 1 15 1101 1100110111613110, ૫/7૦ €૮11101 320 11 15: 
1101 [00111 ાંડા1 ૦1 €૫૪૯€11 1૯311131313. 11 153 16111101” 
3111121 2 ૦18૦00 ર૦ ૦%1૯૦ાવાત્રો ૦ં0૩૦1'૪211€€3, 1101 15 
11 ત્ર [૯ૉછાંબ૦ા1 ૯010111૪ ૫137 ૦ 106ત1 ૦11). 1/૦ 
૬૦ તૉંડડદ31૯ત પ1 ઘૌાંડ ૩1૧૫૦ ર૦ પ110ઇછુક ત્રાળત 1210 
0૯૯1 ૬૯૯131છુ ૧ 11301૯ ૦૦10૬31011૬ તદ્વારતે 1વ૧1॥101ત્ા 
5031€1% બ 1૦8૦0૬ દિંઈ1 વાતે ત૦0ં0ા1. 4. 101 ંટુ13 
1€]1ટ૦11 1185 101" 3૦106 ૫110 10€€1 1૮1006141૪ ત ૦૫ 


તૈં૦01 તૈ ઉ તાં111૪છુ 40113301. 11 ૫/૦ 1ત1૯€ તેંલૉ0૦- 
1*ત€]) 1્ાપડલ્તે 1૦ ત્વતાળાંદ 10, ૫/૯ 11૫51 છડ્ંપ૯ ૦0!” 
1€ત3૦133***ન્‍--41ત 11૦ 1131 (111છ 1 પાડો  દ૦ 3017.*--*ન્‍ 
13 112૬ ૦01 1૯11૪૦0૩ ત્વડાંડ 13 1ઘદ 30] ગગૌાલ્ત 1૦ પ૬- 
02) પ૯ ૮૦ 10ંવતાં 13€1110તે. ” 


ષાહા ધર્મ અને ક્રિશ્ચિઆનિટી. ૪૩: 
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* ચાલતો હિંદુ ધર્મ એવે ધમ છે કે તેમાં જાતજાતના 
[વચાર માગ અને આચાર પહદતિનો એડઠો ગુ'ચવાડે થએલે છેન 
તે એકેશ્વરવાદ નથી એમ કહી શકીએ નહિ. તે અનેક દેવવાદ નથી 
એમ કહી શકીએ નહિ તેમ પદાર્થોની દિવ્ય શક્તિ તરીકે પૂજનને। માર્ગે 
છે એમ પણુ કહી શકીએ નહિ. તે માત્ર ષાથ આચરણુનોા ધમ 
નથી તેમ માત્ર હદયની પવિત્રતાનું વિધાન તેમાં છે તેમ નથી. 

“ આવી વસ્તુ સ્થિતિથી આપણે અસતુષ્ટ થયા છીએ, અને 
ધામિકે મત ને આચારતી વિરેોધરહિત અતે યુક્તિસર પહ્દતિ 
શોધીએ છીએ. એક વિદેશીય ધમ (ક્િક્ચિયાનિટી) કેટલાક વખતથી 
આપણાં ઠ્દાર ખખડાવે છે અને પ્રવેશ કરવા માગે છે. આપણે સંપૂણુ' 
વિચાર કરી તેને દાખલ કરવાની ના પાડી છે તો તે માટેનાં કારણુ . 
આપણે જણાવવાં નઈ એ અને હુ પ્રથમ એ કહેવા માગ છું કે 
"આપણા ધમ'ને પાયો સારાસાર પરીક્ષાપર છે.” અમે વિશિષ્ટ 
કર્યા છે તે શબ્દોથી જણાશે કે બાહ્મ ધમે ક્રિશ્ચિયાનિટીનો બુદ્દિ- 
પૂવક અસ્વીકાર કર્યો છે એમ દા. ભાંડાર્કર સપણ કહે છે. હાલના 
વિરેોધમય, એકરૂપતા વિનાના, ઉન્નતિહીન અને અંધકારમાં ડુબેલા 
હિંદુ ધમથી ધર્સાભિલાષ તૃપ્ત ન થાય, તેવે વખતે વધારે ઉચ્ચ 
પદ્દતિનો અને સદાચરણાદિની કેટલીક ઉન્નત ભાવનાવાળા ખિિસ્તી 
ધર્મ સન્મુખ આવે પણુ તેના મુખ્ય સિદ્ધાન્ત માન્ય કરી શકાય 
તેવા ન હોય, અને સસ્કૃત ભાષાના અભ્યાસથી ઉપનિષદાદ્તિ 
ઉન્નત માગ હાલના અધમ સ'પ્રદાયથી જુદે જ જણાય ત્યારે ચિત્ત 
સારાસાર પરીક્ષા કરી વિશુદ્ધ, યુક્તિસર અને ઉત્તમ ભક્તિપર માર્ગ 
ત્રહણુ કરે એ દા. ભાંડારકરને આશય છે. ક્રિશ્રિયાનિટીનું “રૂપાન્તરં 
બાહાધમ' છે એમ કહેવું છે જ નહિ. બોદ્દ માગતી અને ખ્રિસ્ત 
ધમની ઉન્તત સુતીતિભાવના ખાહ્મય ધર્મને માન્ય છે તેથી “કાંઈ 
મળતાપણું' તો એ ખે ધમ સાથે છે જ. બાહા ધમ અને ક્રિશ્ચિયા- 
નિટીની આ ભિન્નતા રાજ રામમોહનરાયના વખતથી જ સ્પજ્ટ થયલી 
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છે. એ મહા પુરૂષે હિ'દુ શાસ્ત્રનો અભ્યાસ કર્યો હતો તે પ્રમાણે 
 આર્‌ખી ભાષામાં કેરાનનેો અને હિષ્ઠુ અને ગ્રીક ભાષામાં બાઇબલના 
“એલ્ડ” અને “ન્યુ” “રેસ્ટમેન્ટ”ને। અભ્યાસ ક્યો હતો.ઇસુખ્રિસ્તની 
આજ્ઞાએ વાંચી તે પ્રસન્ન થયા હતા અને “સુખ અને શાંતિ આપનારી 
'દસિની આન્ઞાએ' નામે પુસ્તક તેમણે પ્રગટ કયું છે. પણુ તે પુસ્ત" 
કમાં તેમણે ઈસુને માત્ર ધર્મોપદેશક કલો હતો પણુ તેનું દિવ્ય 
સ્વરૂપ નાકંબુલ કર્યું હતુ. આથી ડા. માશમેન સાથે તેમને લાંબે 
વિવાદ ચાલ્યો! હતો. રામમોણનરાયે “પાદરી અને તેના શિષ્ય' નામે 
પુસ્તક પ્રગટ કર્યું તેથી અને ક્રિશ્ચિયાનિટી વિરૂદ્ઠ બીજા લખાણાથી 
તેમને મી. ટીટલર, મી. એડમ વગેરે પાદરીએ સાથે વિવાદ ચાલ્યે। 
હતો. તેમના આ સવ લખાણાથી, તેમણે કરેલા બાહ્મ સમાજના 
%સ્ટ ડીડ'થી અને તેમનાં નાંધાયલાં વચનેથી સપણ જ જણાશે કે 
રામમોહનરાયને ઈસુતી સુનીતિની આનાએ। માન્ય હતી, પણુ, ઇ્સુ- 
ખ્રિસ્તનું દિવ્ય સ્વરૂપ, તેની માષ્યસ્થિ અને તેના ખીશ્ન મત-અર્થાત્‌ 
ક્રિશ્રિયાનિટી તરીકે એળખાતા ધમનો તેમણે સપણ અસ્વીકાર કયો 
હતો. “ ટ્રીતીટેરીઆનિઝમ' (ત્રિમૂતિવાદ) ચાલતા હિંદુ ધર્મની અનેક 
રવપૂન્ન જેવી મૂતિપૂન્ન છે એ તેમણે ધણી સ્પણતાથી બતાવ્યુ હવું. 
આ રીતે ધ્ાહ્મ માગનો આરભ કિશ્ચિયાનિટીના ખુલ્લા અસ્વીકાર 
સાથે થયે! છે. કેશવચન્દ્રસેને ઉત્તર કાલમાં ક્શ્ચરિયાનિટીને વિચિ- 
ત્રતાથી કેટલેક અંશે સ્વીકાર કર્યો તે વખતે બ્રાહ્મ વગે" સપણ જણાવ્યું 
હતું કે એ સ્વીકાર સર્વથા અમાન્ય છે. કલકત્તા, મુંબાઈ, મદ્રાસ 
વગેરે સ્થળોની સમાન્ને તરફથી પ્રસિદ્ધ થતાં પત્રો અને પુસ્તકોમાં 
પણુ બ્રાહ્મ ધમ અને ક્િશ્ચિયાનિટીનો મતભેદ અનેકવાર ખતાવ્યે 
છે. તેમાંનાં થોડાં ઉદાહરણો અહીં આપીશું. “ધર્મ શિક્ષા અથવા 
આહા ધમ'નાં મૂળતત્ત્વ'' એ નામે પુસ્તક કલકત્તાની બાહ્મ સમાજે 
પ્રગટ કર્યું છે તેમાં લખ્યું છે કે, “ પરમેશ્વરે પ્રત્યેક મનુષ્યના અંત- 
રમાં ધમની સ્થાપના કરી છે...જે કોઈ એમ કહે છે કે ઇશ્વરે 
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આપણુને ધમ એક પુસ્તકમાં લખી આપ્યો છે તે મોટી ચૂક કરૅ 
છે એમ સમજવું. એ ઉ૫શ્વેરને કેવળ નિદ્ય અને અસત કહેવા સરખુ” 
છે. પૃથ્વીની સપાટીપર અદ્યાપિ એવા કેટલાક લોક છે કે જેમને 
કેઈ પણુ વણુજ્ઞાન નથી, અને કેટલાકને તે પુસ્તકના નામની પણુ 
માહિતી નથી. શું ઇશ્વરે તેવા લોકને ધર્મલાભ કરવાને અધિકાર' 
નંથી આપ્યો ? ” મુંબઈ પ્રાથના સમાજે પ્રગટ કરેલા “ આદિશિસ્્ર 
અને ₹શ્વર સાન' નામે પુસ્તકમાં કહ્યું છે, “ જેમ હિંદુ લે!ક વેદને. 
પોતાનું આદિ ધમશાસ્ર સમજ રામકૃષ્ણાદિ ઈશ્વરી અવતાર માને 
છે; ખીસ્તી લેક ખઆાયબલ એ ઉશ્વરદત્ત ધમ શાસ્ર છે અને તેમાં. 
વણુવેલો ઇશુ એ ઈશ્વરતે અવતારી પુત્ર છે એમ માની તેના જ 
ઉપર વિશ્વાસ રાખ્યા સિવાય મનુષ્ય માત્રનું તારણુ થવાનું” નથી એમ 
પ્રતિપાદન કરૈ છે; મુસલમાન લોક ઝુરાનને અને મહમદને માન' 
આપે છે; એ પ્રમાણે ખીન્ન ધર્મના લોકોના એવા જ મત છે; પરતુ 
આપણે બાહ્મ લોક અમુક મનુષ્ય પૂણુ ઈશ્વરી અવતાર મુખ્ય ગુરૂ 
કિ'વા ઉપદેણા અને અમુક એક પુસ્તક ધશ્વરીદત્ત ધમ ત્રથ છે એમ 
સમજ તેના જ ઉપર પૂણુ વિશ્વાસ રાખી રહેતા નથી. ઇશ્વરને માત્ર 
એક આદિગર્‌ સમજી તેને જ માન આપીએ છીએ અને તેની જઃ 
પાસેથી ધ્મનાનની પ્રાપ્તિ કરી લઇએ છીએ. તે જ આપણામાં. 
ધમના મૂળ સત્યનું પ્રેરણુ કરે છે.” “મૃષ્યસ્થ નકે ” ( સષ્યસ્થ 
નથી ન્નેઇતા ) એ નામે મુંબઈ સમાજ તર્કથી વ્હેં'ચાતા સરાઠી 
પુસ્તકમાં જણાવ્યું છે કે “ ઇશ્વરે આપણુને સાધારણુ વિવેક શક્તિ 
આપી છે તેનો ઉપયોગ કરી ન્નેતાં સપણ માલમ પડે છે કે, મતુષ્યતેઃ 
પરમેશ્વરના રાજ્યમાં જવા સારૂ, તેની પાસે પોતાના આપરાધની ક્ષમા 
માગવા સાર્‌ અને તેની પાસેથી એશ્ચય'ની પ્રાપ્તિ કરવા સારૂ મપ્ય- : 
સ્થની જરૂર લાગતી નથી. જ્યાં રાન્ય કપટી છે, ન્યાં આપસ્વાર્થી 
રાજન અને અમલદાર લોકો પાસે પોતાને મોટું માન અપાવે છે અને : 
લોકો પાસેથી દ્રવ્ય મેળવી એશઆરામ ભોગવે છે એવું જ્યાં માલમ. 
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એસ થતું નથી. પ્રત્યેક દરજ”નના પ્રત્યેક અમલદારને (એટલે સાધા- 
રૂણુ સિપાઈથી તે ઠેઠં રાજ સુધી ) તેના દરન પ્રમાણે મધ્યસ્થ 
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સમક્ષ તેમણે મૂકેલા ધમ માટે કહે છે કે માત્ર આ જ ધર્મ મતુ- 
ષ્ધના ઇતિહાસમાં એક સમયે ઇશ્વરે સકલ ભ્રાગ સહિત પ્રકાશિત 
કેચૌ અને તે કારણુથી એ ધમ સ્વીકારો. તેમતે આપવાને! માર્‌ 
ઉત્તર પણુ એ પ્રમાણે સારાસાર પરીક્ષાની પહતિથી મળતા આધા- 
રને આશ્રચે છે. કિશ્ચિયાનિટી સિવાય ખીન્ન ધર્મ પણુ મનુષ્યો માને 
છે. હિંદુ ધર્મ, ખોૌદ્દધ ધમ, મુસલમાન ધમ અને ખીજ ધણા ધર્મ 
દુનિયામાં નનમી ગયા છે અને જમ્યા છે. આમાંતો એક ધર્મ તે 
જ એકમાત્ર ધંશ્વર પ્રકાશિત ધમ એમ ગણવા માટે તેમાં શી વિશે- 
ષતા છે ?...ખધા ઈશ્વરે પ્રકાશિત કર્યા છે. પણ મનુષ્યે પોતાની 
ત્રહૃુણુ શક્તિની જ દુખ'લતાને લીધે પોતાના પિતાએ નિવેદન કરેલા 
સત્ય સાથે ધણાં અસત્ય ભેળી દીધું છે. જે સત્યસ્ઞાન મનુષ્યોને આટલું 
બધું જરૂરનુ' છે તે સૃજ્િતા ઇતિહાસમાં કેટલોક કાળ ગયા પછી 
અને એક અમુક પ્રશ્નને જ ઈશ્વરે નિવેદન કર્યું એમ માનવુ' તે 
ધશ્વિરને મનુષ્યનજ્નતિ પર પ્રેમ છે એ વિચારથી વિરુદ્ધ છે).” આ 
સવ ઉપરથી જણાશે કે ખાહ્મ ધમ અને કિશ્ચિયાનિટીનાં મૂળતત્વોમાં 
“બહુ તફાવત છે એ વાત કઈ અમે તકરાર ખાતર નવી કહા- 
ડેલી નથી અને તે માટે અમે “ કલ્પના માત્રથી દલીલો રચી' નથી, 
પણુ સસસ્ત બ્રાહા વગનો એ સત છે. અને તે તેમણે અનેક વેળા 
પ્રસિદ્ધ કર્યોઃ છે. ક્રિશ્રિયાનિટીની સુનીતિ શિક્ષાએને બહમ ધર્મ 
માન્ય ગણે છે. તે ધમનો મત એ છે કે શર્યલતઃ લાર્માહ્થાલૂ 
ઈશ્વરે આપેલી વિવેક બુદ્દિવડે સવ ઠેકાણેથી, સર્વ શાસ્ત્રોમાંથી, 
સ્વ ધમ માંથી સાર લેવો. ખિસ્ત ધર્મ કે મુસલમાન ધમમાં ક” 
સુતત્ત્તવ હોય તો ।મથ્યા સ્વદેશાભિમાનથી તે ના કખુલ કરવું 'કે 
સ્વીકારવું નહિ એવે। થાહ્મ ધર્મ ને દુરાત્રહે નથી. તેથી ક્શ્ચિયાનિટીના 
નામથી માલનતા આવી નય છે કે તેના કે બીન્ન કેઇઇ ધમ'ના 
ગ્રા અંશનો અંગીકાર ક્યાથી દૂષણુ લાગી નય છે એમ બાહા 
વગ'નુ' કહેવું ન. જ્યાં તેવા અંગીકાર તે કરે છે ત્યાં તે પ્રસિદ્ધ 
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કરે છે. પણુ ન્યાં વાસ્તવિક ભેદ છે એમ સ્પજ ખતાવવામાં આવે 
છે ત્યાં તે નહિ નનેતાં તે ભેદ નથી એમ કહી અંધ દુરાગ્રહ પકી 
રહેનારનેો શે! ઉદ્દેશ છે તે સમજતું નથી. 

આ વિષયમાં સુદશનકાર પ્રાથના સમાજસ્થ વગ પર એવો 
આરે।પ કરે છે કે બાહ્મ ધમ ક્રશ્રત ધમથી જુદ્દે છે એમ તેઓ 
માત્ર કલ્પિત દેશાભિમાનથી કહે છે. જે સર્વ ઠેકાણેથી સાર મ્રહણુ 
કરે છે, અને તે વાત કબુલ કરે છે તથા પોતાના દેશના આચાર 
વિચારમાં જ્યાં અયેગ્યતા હોય ત્યાં તે સપણ ખતાવે છે તેતી શૃત્તિ 
કલ્પિત દેશાભિમાનની એક રીતે કહી શકાય નહિ. પ્રાર્થના સમા- 
જસ્થ વર્ગને વેદ શાસ્રાદિનાં વચને પ્રમાણુભૂત નથી, તેમાંના મ્રાલ. 
અને અગ્રાલ અંશ વિશે વિવેચન કરતાં તેને કઈ બાધ નથી, તેથી. 
તે વચનેને “કલ્પિત માર્ગ' ઉતારવાનુ' તેમને કઈ કારણુ નથી. શાસ્્ર- 
વચન જ્યાં ત્કૌનુસાર ન હોય ત્યાં તે વચનને અમાન્ય ગણુતાં જેને 
હરકત નથી, શાસ્રવચન ન્યાં તર્કાતુસાર હેય ત્યાં તેથી જ સર્વોત્તમ 
પ્રમાણુ મળ્યું એમ જેનો મત નથી તેને શાસ્ર વચનોને એક અમુક. 
માર્ગે ઉતારવાનું પ્રયાજન નથી. સુદર્શનકારતે શાસ્રે નું ત્રિકાલાબા- 
ધત્વ માન્ય છે તેથી સ્ૃણિના ઈતિહાસમાં વધતા જતા ન્તાન સાથે 
અમુક સસયે કરેલા તર્કથી થએલાં શાસ્ાને અને તેમાં વળી જુદા 
જુદા શાસ્રકારોના ભિન્ન ભિન્ન વચનોને એકરૂપ ખતાવવાને। પ્રયત્ન 
તેમને કરવે! પડે છે, તેથી શાસ્ત્ર વચનોને કલ્પિત અથ કરવાની 
તેમને જરૂર પડે છે. તર્કાનુસાર ન હોય તેને પણુ તર્કાતુસાર ખતા- 
વવાનો પ્રયાસ કરનારને પોતાને ઠંગવાની જરૂર પડે છે. સુદશષનકાર 
કહે છે કે “ અમારે પણુ મુસલમાન, પારસી, ક્રિશ્ચિઅન જેનામાં હેય 
ત્યાંથી સત્ય ત્રાલ છે.” હમે પુછીએ છીએ કે એમના કયા લખાણુમાં 
એમણે ખતાવ્યું કે અમુક પરદેશીય શાસ્રમાં અમુક સત્ય છે, અને 
તે આ દેશનાં શાસ્રમાં નથી? “પોતાનું પારકું” એવું એમને નથી 
તો એમણે ક્યાં ખતાવ્યું કે આ ખાબતમાં આ દેશના અમુક શાસ્માં. 
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ભૂલ છે? માત્ર મિથ્યા ઘોષથી કશે લાભ નથી. વાસ્તવિક રીતે તતા 
એમતુ' કહેવું એમ જ છે કે આ દેશનાં કેઈ શાસ્ત્રમાં કોઈ ઠેકાણું કઈ 
અગ્રાલ્મ છે જ નહિ. અત્રાલ્ર હોય ત્યાં પણુ મારીમચઢીને મ્રાલ બતાવવું 
એ એમને ઉદ્દેશ છે. એમને દુનિયાના હાલના સાનતું' સકળ સત્ય 
વેદમાં જડે છે, તેનું" તે જ વેદથી ભિન્ન વિચારના ઉપનિષદમાં જડૅ 
છે, તેનું' તે જ ભિન્ન ભિન્ન મતના દશનેોમાં જડે છે, તેતું તે જ 
અધમ પુરાણોમાં જડે છે. તેમને તો સાનની એતિહાસિક ક્રમશઃ 
વૃદ્ધિ જ માન્ય નથી. ભિન્ન ભિન્ન મતને પણુ મારીમચડીને એક 
બતાવવાનો એમને! ઉદ્દેશ છે. અને સ્પ છે કે આનુ કારણુ એ છે કે જે 
વિચાર અને મત હાલ સત્ય જણાય છે તે આ દૈશના શાસ્ત્રોમાં પણુ 
હોવા જ જેઈ એ, આ દેશના શાસ્રરામાં ક'ઈ અસત્ય કે ભ્રાન્તિમય 
હોય જ નહિ એવા જુઠા દેશાભિમાનથી તેએ ઠૅંગાયા છે. એ જ 
ખોટી લાગણીથી ખીન્ દેશનાં શાસ્રો જેટલે અંશે આ દેશના શાસનને 
મળતાં આવે તેટલે અંશે માન્ય અને બીજ સર્વ રીતે અમાન્ય એમ 
ઠરાવવામાં આવે છે. સુદર્શનકારનતા લખાણ્‌ાના આશય તો એટલે 
સુધી જણાય છે કે હાલનાં અમુક સાન કે શેધ આ દેશના પ્રાચીન 
શાસ્રમાં કેમે કયો જડતાં ન હોય તો તેટલી પ્રાચીન શાસ્રાની ખામી 
નહિ, પણુ, તે સાન 'ે શોધતી અનિણતા. આ મત મનુષ્યમાં અનુ- 
ભવથી ત્તાન વધ્યું છે કે વધે છે, એ સત્યને ઉંધું વાળે છે. અમુક 
પુસ્તક સમૂહમાં કાંઈ અસત્ય હોય જ નહિ એમ પ્રથમ માની લઈ 
તર્કનાં પરિણામ તપાસવા નિકળતાં આ ભ્રાંતિ થયા વિના રહે નહિ. 
આ ડલ્પિત દેશાભિમાન સુદશનકારના લખાણમાં ઠૅર ઠેર જવામાં 
આવે છે. આ દેશનાં-જુદા જુદા સમયના અને તેથી જુદા જુદા 
મતનાં મા પણુ તેમને તો એકરૂપતા જ દેખાય છે. વિરોધી 
વિચારોને અવિરોધી ખતાવવાનેો પ્રયત્ન કરવો એ તત્વચિ'તનમાં ખહું 
મોટી ભુલ છે. અમુક મત તરફ ખીન્ન વિરહદ્દ મતોને મચડયાથી તે 
મતને વાસ્તવિક રીતે કશું સમર્થન મળતું નથી. સુદશનકારના 
જ 
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“ગ્રતિપક્ષીએ જેમાં દેશાભિમાન માને છે તે વાત ડ્વચિત્‌ પરધમને 
જ પર્દેશીય વિચારને મળતી હોય એ વાડયથી જણાય છે કે જેટલું 
સત્ય તેટલું આ દેશનુ એમ કહેવું એ એમના મત પ્રમાણે દેશાભિ- 
સાન છે અને તેથી ખાહ્મ ધમમાં આટલું પરદેશીય છે એમ કલાથી 
મોટી ખામી બતાવી એમ તે માને છે. આ વિચાર વથા દેશાભિ- 
માનને આધારે છે. 


નનહ સટઇ જનન 


કાલ્પનિક પ્રતિમાનન- 

એક તત્વચિતટ્ટે કહ્યું છે કે ઈશ્વરતી માનસિક ભ્રક્તિ કરતાં 
પણુ મનની સમક્ષ કલ્પના તેની મૂતિ ઉભી કરે છે, ગાયનથી મનને 
ભક્તિરસનુ' નિમગ્ન કરતાં પણુ કલ્પના નનઝૃત થાય છે. સર્વ રીતે 
ઇશ્વરનું' ષ્યાન કલ્પનાઠ્દારા થાય છે, એટલે કલ્પનાએ ઉત્પન્ન 
કરેલા સ્વરૂપનું આપણે પ્યાન કરીએ છીએ. તેથી એક રીતે માન- 
સિક ભક્તિમાં પણુ મૂતિપૂન્ન થાય છે. આ ચિંતકે સ્પજ કહ્યું 
છે કે સૃષ્તિના પદાર્થતી મૂર્તિ કરી તેતી પૂન્ન કરવી એ ઉપલી 
કાલ્પનિક પ્રતિમા સેવાથી ધણી જુદી વસ્તુ છે. બંનેમાં ધણે। ફેર છે. 
સણ પદાર્થની પૂ'્ન મનને અધમતામાં લઇ જાય છે અને ઇદ્રિય- 
ગોચર વસ્તુની ઈદ્રિય ગોચર પદાર્થોથી પૂજન કરતાં મન સજ પદા- 
થમાં ખધાઇ નનય છે, સણ પદાર્થમાં સણ પદાથના ગુણુનુ'જ ભાન 
રહે છે અને સજ પદાથથી પર, અમૂત્ત ચિન્મય અને નિર્‌જનરૂપથી 
મન વિમુખ થાય છે. આ ચિતકે આ ભેદ સ્પે ખતાવ્યા છતાં 
થોડી વિચારશક્તિવાળાથી તે સમન્નતે। નથી. તેને તો એમ ભાસે 
છે કે ગમે તે રીતે અંતે મૂર્તિની પૂન્ન કરવી પડૅ છે ત્યારે સૃણ પદા- 
શ'તી પૂજન કરવામાં શે! દોષ છે ? કાલ્પનિક અને ભૌતિક મૂર્તિમાં 
માત્ર “મૂતિ શબ્દજ સામાન્‍ય છે, એ ખેના અંત્ય સ્વરૂપમાં આસમાન” 


' 4 જ્ઞાનસુષા' પખવાડિક પત્રના તા. ૧૫-૫-૧૮૮૯ના અ'કમાં છપાચલે!. 
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"જમીનનો ફેર છે, એ ખેનાં સાન જુદી જુદી રીતે થાય છે, 
'એ ખેતી પૂન્નના વિધિ કેવળ ભિન્ન છે, એ બેની પૂન્નથી મનપર 
થતી અસર તદન જીદી છે, એ ખે મનની સમક્ષ જીદી જુદી 
રીતે આવે છે, એ તેનાથી નથી સમનનું. માત્ર “મૂર્તિપૂન્ન' શખ્દ : 
સામાન્યજ છે એટલું તેનાથી સમજાય છે. આ રીતે એ તક થોર્ડુ 
"*ભણેલાને બહું નુકશાન કરે છે. તેને તે ભ્રાન્તિમાં નાંખે છે. કાલ્પ- 
'નિક અને ભૌતિક મૂર્તિપૂન્નમાં સમાનતા ખોળનારે તે ખેને। ભેદ 
ભૂલી જવો ના જેઇએ. કાલ્પનિક પ્રતિમા કૈમ થાય છે તેને વિચાર 
કરીએ. પશ્વિર નિરાકાર નિરંજન છે એટલે ર્‌૫, રસ, સ્પર્શ, ગધ, 
અને શખ્દની નાનેન્દ્રિયાથી તે ત્રહણુ કરાતો નથી. મનનેજ તેનુ” 
સાન થાય છે. હવે, જ્યારે સ્વરૂપ નથી તેનું ધ્યાન મન ૨ રીતે કરે 
છે ? મન શાને! વિચાર કરે છે ? તેના ગુણુનો. સર્વ શક્તિમાન, 
સવ'વ્યાપી, સર્વસ દયાસાગર, વગેરે ગુણો મત સમક્ષ આવે છે. એ 
ગુણા મન આગળ ૨ રીતે આવે છે? 


કલ્પના ઠ્વારા કલ્પના ન્નગૃત થઇ એ ગુણી! હાજર કરે છે. એ 
ગુણાવાળા તે ઈશ્વર એમ જસ્તાન થાય છે. તેથી નિરાકારનું સાન તે 
સગુણુ છે એમ વિચાર્યાથી થાય છે. નિરાકાર તે સગુણુ ન હોય એ 
તર્ક ભૂલભરેલો છે. નિરાકારત્વ એ પણુ એક ગુણુ છે. તમસ વગેરે 
ત્રણુ તે જ ગુણુ એવી પરિસિત કલ્પનાવાળાને નિરાકારથી નિગુુજ 
ગેમ લાગે છે. પણુ ગુણુ ન હેય તો ઇશ્વર ષડશ્ર્ય ગુણુર્સંપન્ન 
ભગવાન કેમ હોય તેથી ઈશ્વરને નિરાકાર અને સગુણુ માન્યા 
જ, હવે આ ગુણુનું કલ્પના અગારી હાજર થવું તેને મૂર્તિપૂન્ન કહે : 
તો ભલે, માનસિક ભક્તિ ફરનાર જે મૂર્તિપૂન્નને ભ્રાન્તિજનક કહે 
'છે તે તો સૃષ્ટ પદાર્થની મૂતિપૂન્ન છે. આ ખેમાં “મૂર્તિ' શબ્દ સિવાય કશું , 
સામાન્ય નથી. ભૌતિક મૂર્તિ એટલે ઇદ્દિયો ત્રણણુ કરી શકે એવું 
“જડ પદાથમય પ્રત્યક્ષ સ્વરૂપ, કાલ્પનિક મૂર્તિ એટલે ઇદ્વિયોથી ) 
“અતિત અને કલ્પનાગ્રાભ એવા એક અસ્તિત્વતું ભાન.કાલ્પનિક મૂર્તિની 
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પૂન્ન પરાત્પર, અનત, જડથી જુદા, ચિહ્મયનું ભાન કરાવે છે. ભોતિક- 
મૂર્તિપૂન્ન મનને જડ પદાથ'માં ખાંધી રાખી પૂન્ય પદાર્થમાં જડન? 
ગુણુજ આરે્‌પાવે છે. અન'તને અંતવત્‌ બનાવે છે, અપરિમેયને ૫૨- 
શિત કરી નાખે છે. એ બેમાં 'ેટલે! ફેર ! તે ખેને એક કેમ કહેવાય ? 
“મૂર્તિ' શખ્દના અથજ જુદા છે. 

હવે એ વિચારવાનું રહ્યું કે ભૌતિક મૂર્તિપૂનનની જરૂર શી ? 
એમ કહેવામાં આવે છે કે મનુષ્યને પરમેશ્વરનું સાન તેના નિરા- 
કારત્વથી થતું નથી. તેને સાકાર કરી પ્રથમ ઇદ્રિયો સમક્ષ આણુવોા 
જેઈએ. હવે પ્રથમ તો એજ ભૂલ છે કે નિરાકારને નિરાકાર ન્નણુવા 
સાર્‌ તેને સાકાર માનવો જઇએ. સાકાર નિરાકારનું ભાન કેમ કરાવે ર 
૪દ્રિયાથી અતિતનું સાન તેને ઇદ્રિય ગોચર માન્યાથી કેમ થાય !. 
(ચિહ્મમયનું સાન જડમયથી કેમ થાય ? બ'નેના ગુણુ જુદા છે. ઇશ્વરના 
ગ્કેકે ગુણુ જડમૂતિમાં નથી તો જડમૂતિ ઈશ્વરનું ભાન કેમ કરાવે ? 
વળા કહેવામાં આવે છે કે દૂર રહેલા દેશનું સાન નકશે જ્યાથી 
થાય છે, દૂર રહેલા પુરુષનું સાન તેની છબીથી થાય છે તેમ ઇશ્વરનું 
સાન મૂર્તિથી થાય છે. અહિં વળી ભ્રાન્તિ છે. નકશામાં આકારની 
૨ખા મૂળ દેશની છે, તેવીજ છે. ૪૭બખીમાં રૂપ પુસ્ષનું હેય! 
તેલુજ છે. મૂર્તિમાં ઈશ્વરનું સ્વરૂપ છે? કશું નહિ. મૂર્તિ તો મનુષ્યનું 
રૂપ ખતાવે છે. જડ પદાર્થોથી કેઈ ઈશ્વરની મૂર્તિ ઘશ્વરના રૂપને મળતી 
આવે તેવી બનાવે તો જેમ દેશના આકાર મળતા નકશાથી દેશનું 
ભાન થાય, પુસ્ષના સ્વરૂપને મળતી છખીથી પુરુષનું ભાન થાય તેમ 
દઇશ્વિરના સ્વરૂપની પ્રતિરૂપ મૂતિથી ધશ્વરનું ભાન થાય. પણુ મનુષ્ય 
તો મતુષ્યતી કે ખીન્ન કોઈ સજે પદાર્થની મૂતિ બનાવી શકે છે. તે 
શશ્વિરને એકે રીતે મળતી આવતી નથી. મનુષ્યના જીવાત્માતી મૂતિ 
થઈ શકતી નથી તે। પરમાત્માની તો કૈમજ થાય ? પોતાના આત્માના 
વિચાર કરવામાં જડમૂતિ કામ લાગશે ત્યારે, પરમાત્માનો વિચાર કર-' 
તામાં તે કેમ કામ લાગશે ? ગણિતમાં અને બીજ શાસ્ત્રમાં ખરા સાન 
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સારૂ મૂત્ત મૂકી અમૂત્ત'માં જવું પડે છે. ્મક્તિ મૂકી વ્યક્તિથી 
પરને વિચાર કરવો પડે છે તો ઈશ્વર તાન જેવા મહાન વિષયમાં 
મૂત્તથી, એક ઠેકાણે રહેલી વ્યક્તિથી કેમ ચાલે ? ઈશ્વર નિરાકાર એમ 
એક વાર ભાન થયું પછી સાકાર મૂતિ મનને કેમ રૂચે? નિરાકારને 
સાકાર કરી પૂજતાં મનને છેતરવું પડે એવી રીતે ભક્તિ કેમ થાય? 
"મનને ઇશ્વરનું નિરાકાર સ્વરૂપે ધ્યાન કરવાનું, તો તેતે તે સાકાર'છે 
એમ કેમ મનાવાય ? ભૌતિક મૂતિથી અંતે નિરાકાર ઇશ્ચરનું સાન 
થાય છે એમ કહેવામાં આવે તો! પૂછીશું કે કેટલાએ સાન ચયા 
પછી ભૌતિક મૂર્તિની પૂન્ન મૂકી દીધી છે દ નને મૂર્તિથી ઈશ્વરનું સાન 
થતું હોય તો જ્ઞાન થયા પછી મૂરતિ મૂકી દેવી ન્નેઇએ ! કાણુ તેમ 
કરી શક્યું છે? પ્રશ્વરને સાકાર મનુષ્યાકાર કરી પૂજતાં આકારનું, 
મનુષ્યનુંજ ભાન મનમાં રહે અને મન સાકારમાં જ ખ'ધાઇ જય. 
%શ્વર નિરાકાર છે એમ ખાત્રી થયા પછી મન સાકારમાં કેમ ચૉંટે ? 
આકાર પર તેને કેમ ભાવ આવે? મન જણે છે કે આ પશ્વરનું 
વાસ્તવિક સ્વરૂપ નથી તો પછી તેને તે સ્વરૂપે કેમ પૂજી શકે ? ઈશ્વર 
“નિરાકાર નિરંજન છે એમ ભૌતિક મૂર્તિપૂનથી ભાન ચતું ના 
હય તો તેવી મૂતિપૂન્નનું કૂળ શું ? તેની જરૂર શી ? ખરેખર 
ન્નેતાં તા, મનુષ્ય રૂપે મૂતિપૃન્નથી મન તેને મનુષ્ય ધારી તેના 
ભોજન, સ્નાન વગેરેમાં ગુંથાએલું રહે છે અને ખરૂં સ્વરૂપ ભૂલી “નય છે. 


તેથી, કાલ્પનિક અને ભૌતિક મૂતિપૂન્ન એ ખેમાં ફેર નથી 
અને તે માટે સર્વ ભક્તિ કરનાર મૂતિપૂજક છે એમ કહેવું એના 
જેવી ભ્રાન્તિ બીજી એક્રે નથી. 


પ૪ ધર્મ ને સમાજ. 





શ્રૂતિ*2« 


વરા જિ મે ચિમન્યવઃ પસસ્તિ વસ્ચ શે । 


ી ા 
વગો ન વલતીરપ ॥ વ્રરમ્વેટ સ. ૨. ણૂ. ૨%. મ ૪. 


* અથ?--કારણુ કે જેમ પક્ષી (પોતાના) નિવાસસ્થાન તરકટ 
(દોડે છે ) તેમ મારી વાસના ઉત્કણ ધનની પ્રાપ્તિ તરફે દોડે છે. 
દિનના વ્યાપારમાંથી પરવારી, ખોરાક પાણી વગેરે સાધન મેળ- 
વવાની મહેનત પૂરી કરી પક્ષી જેમ સાય'કાળે પોતાના માળા તરફે 
વિશ્રાન્તિ માટે, સ્વસ્થ થવા માટે, પ્રિયને મળવા માટે પાછું દોડતું જ્નય 
છે, તેમ ભક્તને! આત્મા પણુ સંસારવ્યવહારથી મુક્ત થઈ, પ્રપ'ચ 


છેડી, ચ'ચલ ધન માટેને। પ્રયાસ ધહીવાર પડતે। મૂકી, વિશ્રાન્તિ પામી, 
ઉત્કૃણ્ઠ ધન શોધવા, પ્રેમનિધાન પરમાત્માનું ધ્યાન કરવા પોતાના 


નિવાસમાં,અન્ત*ત્તિમાં ઉત્સાહપૂવ ક મગ્ન થાય છે.સંસારમાં ધન માટેને।- 
પ્રયાસ, ઉત્કર્ષ માટેનો પ્રયાસ, કીર્તિ માટેનો! પ્રયાસ, ભક્તના આત્માને 
અવિશ્રાન્ત કર્યા જેવો ઉચિત લાગતો! નથી. એ પ્રયાસ બધ રાખી: 
ઉતૃણ ચિરસ્થાયી ધન શોધવા તે ધટી ધઢી પ્રયાસ કરે છે; બહારના. 
વ્યવહાર, જગતતી માયાથી મુક્ત થઈ તે પ્રેમનિધાન પરમાત્મા સાથે 


ચોગ કરવા પોતામાં ઉતરે છે, ધ્યાન મમ થાય છે. આત્માની વાસ- 
નાજ એ ઉત્ણ ધન તરષ્‌ દોડે છે. દેખાતા જગતથી પર ઈશ્વર છે 


એવું તેને પોતાનો સંસ્કાર પોતાનો વેગજ કહે છે. પરમાત્મા છે 


એવું આત્માને કશાની સહાય વિના પોતાની જ૬ત્તિથી જ ભાન' થાય 
છે. એ પરમાત્માનું સ્વરૂપ પણુ માલમ પડે છે. 


લઈશ તજર્જ્યિમસિન્લ્ચરૂષ ણથ્માથય લત ણપ્મવરં સિમાસિ | 
છૂરાસ્સુસુરે તરિ સ્તિયે: વ પશ્ય સ્સ્વિશેવ સતિ શુદાયાન॥ 
રૂ સૂઝ કવતેપાનેપય્‌ અ. ?. સ. ૬૦.. 


ઝ્“જ્ઞાનસુધા' માસિકના નન્યુઆરી અને એપ્રિલ ૬૮૯૨ ના અ'કમાં 
છપાચલ્ે* 





શ્રતિ. પપ 


અથ*--તે (બહમ) મ્હોટું છે, દિવ્ય છે, અચિન્ત્ય રૂપવાળુ' છે, 
તથા સૂદ્દમથી પણુ સૂક્ષ્મ છે, (એવું તે) પ્રકાશે છે; તે દૂરથી પણુ 
દૂર છે, તે અણીં સમીપ પણુ છે. એ અહીંજ ( પોતામાં) જેતા 
(પુરૂષો)માં (ભુદ્ધિર૫) ગુહામાં રહેલું છે. 

આત્માને સ્વસ્થ રાખી વિચાર કરનારને માલમ પડે છે કે એ 
પરમાત્મા બહ્મ મહાદ્િવ્યિ છે. એનું રૂપ એવું છે કે તે પૃરેપૂરૂં વિચારી 


શકાય પણુ નહિ. આત્મા પોતે તો અલ્પ અને ક્ષુદ્ર છે પણુ તેને 
વિચારે કરતાં પરમાત્માનું અગાધ મહત્ત્વ માલમ પડે છે. ખહારના 
જગતથી, મનતુષ્યના શરીરથી જીદુ પરમાત્માનું ક'ઈ દ્વ્યિ સ્વરૂપ છે. 
એ સ્વરૂપ જાણુવું એવું કઠેણુ છે કે તે સૂદ્મથધી પણુ સથ્‌મ, ઝીણાથી 
પણુ ઝીણું, અતકયથી પણુ અતકય સાલમ પડે છે. બહારનું જગત 
આત્માથી દ્ર છે, તેનું સ્વરૂપ તેને પ્રયાસથી માલમ પડૅ છે; પણુ 
પરમાત્મા એથી પણુ દૂર છે, તેને ન્નણુવો એથી પણુ કઠંણુ છે. પણુ 
જે આત્મા જગતની જ'જનળ મૂકી અન્તઃકરણુ પ્રભૃત્તિપર પ્યાન 
દે છે તેને પરમાત્મા નજીક માલમ પડે છે, પરમાત્માનો અને પોતાને 
સબધ સાક્ષાત્‌ માલમ પડે છે. પરમાત્મા સવબ્યાપી છે, પરમાત્મા 


હૃદયને સત્પ્રેરણા કરી પોતાનું દિવ્ય દર્શન દે છે એવું તેને માલમ 
પડે છે. જગતની સાયાથી પરમાત્મા દૂર છે, સ'સારના લેોભમેોહમાં 


આસક્ત ચઈ રહેવાથી પરમાત્મા માલમ પડતે! નથી, જગતના જડ 
પદાથૌમાં પરમાત્મા માલમ પડતો નથી; પણુ આત્મા વિચારી જુએ, 


ખુદ્ધિવ્યાપાર કરે તો પોતામાં રછા રહા જ જડ જગતની મદદ 


લીધા વિના તેને પરમાત્માનું તાન થાય છે, તકૈ અને ભાવમાં તેતે 
ખ્હમનું સાન થાય છે. આત્માને સ્વગુહામાં પરમાત્માનું સાન થાય છે 


તે હું પરમાત્મા છું એવું સાન થતું નથી; પરમાત્મા તો દિવ્ય અને 
અચિન્ત્ય રૂપ છે એવું ત્તાન થાય છે. પણુ તે સાન સહેજ ચાય છે, 
સ્વાભાવિક ઉપલખ્ધિથી થાય છે, પોતાને પૂછી જ્યાથી થાય છે. 
સસ્તા ₹છુ પ્ર લવસે તુરાથ પયો ન છસિ સ્સોમે મારિનાય । 


જ્રહવષિમાયા પ્રિમવ ઓજમિન્ત્રાંય તજ્ાંજિ રાસસંત્તા 1૬ 





ષદ ધર્મ ને સમાજ. 





અશ્સા ર્છુ પચ રવ પ ચંસિ મસરંસ્થારગવ થાપે સુયુસ્િ | 
ર્‌સ્ત્રાચ દૃજા મનસા મનીષા પત્તાથ પત્ચે ષિચો મ્ગચન્સારા 
અચ્તા ફુ ત્યળુવમ સ્વષી મરાંસ્યારગવમાય્ચન 
મજિણમર્છોસિમિર્મતીના સંબુસ્દિમિઃ ણરિ વાંગુષષ્ચે 1ર 
અસ્તા ₹છુ સ્તોમં સ [જિસોસિ સ્થ ત તરેવ લત્તિનાય । 
શિસ્્ર ગિવાઇસ સુણુસ્રીન્ત્રાંય વિત્વમિન્વ સેતતિરાથ ॥છા 
ઝસ્તા રુ શત્તિગમિવ મ્રવય્ચેન્ત્રાચાજે ઝુટારિઃ સર્મન્સે | 
ચોર થાનો વન્ટ્સ્યે પુરતાં ગતત્રવ ઘ્સાળન વ 
્રર્સ્વે ટ્‌. સ૦ ૨. સડ ૬૨. 

અથ?--ખલાઢય, ત્વરાયુક્ત (અને) મ્હેઢો (જે) આ (દ) 
તેને જ (હું) અન્ન પ્રમાણે (આ) સ્તોત્ર અપણુ ફરૂં છું. સ્તુતિ 
ચોગ્ય (અને) અપ્રતિહત ઇન્દ્રને ઉત્તમ (સ્તોત્ર) (અને) સર્વાત્કૃણ 
હવિરન્ન (અપ'ણુ કરૂં છું.) ૧ 

આ (€નદ) ને જ (હું) અન્ન પ્રમાણુ (સ્તોત્ર) અર્ષણુ કરૂં 
છું, (આનેજ હું) (શત્રુનો) બાધક મધુર સ્તોત્ર અપણુ કરૂં છુ. 
(બીજ લેક પણુ) પુરાતન પ્રભુ (જે) નર (તેનેજ) પ્રીત્યથ' હૃદય 
વડે, મન વડે અને ત્તાન વડૅ સ્તોત્ર રચે છે. ૨ 

ઉત્કૃણ (જે) સ્વર્ગ દાયક સ્તોત્ર (તે હું મારા) મુખથી આ 
(ઈન) ને પ્રયર્થ અપણુ કરં છુ. પરમ ઉદાર (અને) બુદ્ધિમાન 
(૬ન્દ્ર ની જ ઝીર્તિ હું ભક્તિપૂવક સુંદર સ્તોત્રથી વધારૂં છુ. ૩ 

રથની વાં૭ા કરનાર સારૂ સુથાર રથ ડરે છે તેમ હું આ 
(૪ન્‍4) ને પ્રીત્યર્થજ સ્તોત્ર રચું' છુ, સ્તોત્ર વાહન ઇન્દ્રને પ્રીત્યશ 


હું સુંદર સ્તોત્ર (ર્યું છુ શર બુદ્ધિમાન (€ન્‍) ને પ્રીત્યય જ સર્વ 
વ્યાપી સ્તોત્ર રચુ' છુ* 


શ્રતિ. ' પૃષ્ઠ 

આ | ૫નદર સફે” હુ ' દ્રવ્યેચ્છાથી ઘોડા (તેયાર કરવા) પ્રમાણે 
(મારી) જલથી સ્તોત્ર તેયાર કરું છું% અને દાનના નિવાસ (અને) 
શત્રુના નગરના પ્રખ્યાત નાશકારી જે વીર (ઇન્ર) તેને વ'દન કરૂં છું. પ 
વેદ રચનાર ત્ધષિના આ સાદા પણુ ભલાવપૂણુ અને 
હુદયગમ ઉદ્ગાર ઉચ્ચ કવિતા અને ભક્તિનાં ઉદાહરણુ છે, સૃણ્ના 
ધેખાવોનું સ્વાભાવિક નિરીક્ષણુ કરતાં વેદિક ત્રકષિએગ *ૃણિ આપ* 
નાર અતે તે વડે ધનધાન્યની સમૃદ્ધિ આપનાર, કાળાં વાદળાંને 
વિખેરી નાંખનાર, અનાજ*કિના નાશ કરનાર એવો સમથ અને 
મિત્રભૂત ઈન્દ્ર નામે દેવ ફલ્પ્યો હતો. અનાય વતનીઓતી સામે 
યુદ્ધ કરવામાં તેએ આ 3ન્દ્રની સહાયતા માગતા અને તેને પોતાની 
સાથે સોમરસ પીવા અને બલિદાન લેવા બોલાવતા. ન્ઞાનની ખાલ્યા- 
વસ્થામાં તેમની ભક્તિ સાદી જ હતી. બ્રહ્મનું અઠ્દતતીયત્વ કૈ નિરા- 
કારત્વ તેમણે ત્રહણુ કવું નહોતું. તે હતાં જેમને તેએ પ્રભુ 
માનતા હતા એવા દેવે।પરની તેમની ભક્તિ નિષ્કપટતા અને ભાવે।- 
શિંના મહત્વ માટે અનુપમ છે. સહુથી મોટા દેવ ૬ન્દ્રની સ્તુતિ 
ફરતાં એક ત્રકષિ ઉપર કહ્યું તેમ કહે છે કે બલાઢય, પરાક્રમી, 
મ્હોટા-સ્તુતિ કરવામાં આવે છે તેવાજ ખરેખર મ્હોટા,-અને જેની 
શક્તિ વિરૃદ્દ કે મન વિરૂદ્ધ કેઈ જઇ શકવું નથી એવા જે ૪નદ 
તેનેજ હું આ મારં કરેલું સ્તોત્ર અને હવિરન્ન અપષણ કરૂં છુ'. ખીન્ન 
કેઈ દેવને અપણુ કરતો નથી. ખીન્ન દેવને હું ભજ્તો નથી ખીન્ન 
દેવનું આવુ' મહત્વ નથી; 5નદ્રજ મોટો, ૪ન્‍દ્રજ સ્તવનીય, ₹ન્દ્રજ 
પરાક્રમી છે. ઇન્દ્રજ પુરાતન પ્રભુ છે, તેને જ સ્તોત્ર ધટે છે. 
શત્રુઓઆના નાશ સાર્‌ હું તેની સ્તુતિ કરં છુ'. તેનેજ હવિ ધટે છે. 
અને હું એકલોજ ઇન્દ્રને શ્રેણ સમજીને ભજી” ષ' એમ નથી; બીજ 
લોક પણ તેનેજ અન્તઃકરણુથી, મનથી, અને જ્ઞાનથી સ્તોત્ર રચીને 
તે અપણુ કરીને ભજે છે. જે જે સ્તોત્રને લોક ઉતજ્ઠ કહે છે, અને 
જેથી સ્વગની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેવાં સ્તોત્ર રચીને ૫ન્દ્રને પ્રીત્યથ* 


૧૪૯૫૬ #" 





પ૮ ધમ ને સમાજ. 





મારા મુખવડૅ ખોલું છું. બીન દેવોને પ્રીત્યથ બોલતો નથી. હું 
અતિ ઉદાર અને બુદ્ધિમાન ૬નદ્રનીજ કીતિર ભક્તિયુકત સ્તોત્રથી 
ગાઇને વધારૂં છું, ખીજ્નની કીતિ વધારતો નથી. ૪4 ગિર્વાહ છે,. 
એટલે ઘોડે અથવા ગાડીએ ખેસી ડરવા પેઠે તે સ્તોત્ર પર્‌ ખેસી 
ફરનારા છે, જેમ સુથાર કોધને બેસાડી લાવવા રથ કરે છે, 
તેમ હું સ્તોત્ર રચી ૪ન્દ્રની પાસે મોકલું છું કે તે તેમાં પ્રવિષ્ટ 
થાય અને રથમાં ખેસે તેમ તે પર બેસીને આવે. અને હું સ્તોત્ર 
ર્ચુ' છું તે સુંદર અને ઇન્દ્રને રથ જેઈએ તેમ તેને જઇને લઇ 
આવી શકે તેવાં સ્તોત્ર રચું' છુ. ઈન્દ્રને પ્રીત્યથ' સ્તોત્ર રચુ'છુ"- 
કારણુ કે તે સર્વથી ઉત્તમ અને બુદ્ધિમાન છે. જેમ કોઈ સતુષ્ય 
પોતાના મિત્રને દૂરથી લાવવા સારૂ ઘોડો નનેહીને મોકલે, તેમ ઇન્દ્રને 
અહીં લાવવા સારૂ હું મારો મ-્ર ન્ને્ડું છુ અને સર્વ વરદાનનું 
નિવાસસ્થાન અને શતુના નગરોને નાશ કરનાર, જેની પ્ર'ખ્યાતિ 
મોટી છે, એવો જે વીર ₹ન્‍દ તેને હું વદન કરૂં છુ. 


આ ભલાવપૂણુ ભ્રકિત કેના હેધ્યમાં અસર નહિ ફરે ર 
હવિરન્ન લેનાર દેવમ'ડળ કે તેના પ્રભુ ઇ૪ન્દ્રની કલ્પના સ્વીકારાય 
તેવી નથી, તો પણુ સર્વ સ્ૃણિના પાલન કરનાર સર્વશક્તિમાન પ્રજી 
તરફ આવી ભક્તિ વિશ્વસ્ત ભકતના હૃદયમાંથી નથી નિકળતી 
એમ કાણુ કહેશે ? આ સત્તે! દર્શાવે છે કે સાન અને અનુભવના 
આરભથીજ સવ'શકિતમાન કર્તા એને પાલન કરનાર પ્રભુ છે 
એવે વિશ્વાસ મતુષ્યહુદયમાં દઢ થએલો છે. તેની સ્તુતિ કરવી, 
તેના ગુણુ ગાવા, એ મનુષ્યની સ્વાભાવિક જૃત્તિ છે. તો પછી એમ 
જુમ કહેવાય કે પ્રાર્થના કરવી એ તો સુધરેલા લોકનું નવું ઉભુ 
કરેલું છે ? આ સૂકતમાં ત્રકષિએ ભકિતનો મહિમા સ'પૂણુ રીતે 
ખતાવ્યો છે, ઉપાસના, સ્તુતિ અતે પ્રાર્થના એ ભકિતના ત્રણુ અંગમાં 
સોાત્સાહ આસકિત ખતાવી છે. ઇન્ડ્રની સ્તુતિ કરતાં ત્રડષિ કહે 
છે કે, તે જ મોટા દેવ છે, અને તેને હું' અનન્ય ભકિતભ્રાવે. ભજુ” 


શ્રતિ, પટ 








જી, તેના પરજ વિશ્વાસ રાખુ છું. આ શ્રદ્ધા અનન્ય ૪શ્વરપર 
થતાં ભકિતતું સ્વરૂપ કેવુ' ઉત્તમ થાય છે ? ખીન્ન દેવની વિસ્મૃતિ 
થાય છે, બીન્ન કોઇ દેવ ભક્તિભાજન કરે કીતિપાત્ર નથી, બીન્ન 
દેવ પરાક્રમી નથી, ખીન્ન દેવ સ્તુત્ય નથી એમ ત્રડષિ અંતઃકરણુ- 
પૂર્વક કહે છે. સુન્દર કલ્પના કરી ત્રદષિ પોતાની વાણીમય કૅવિ- 
તાને રથ ખનાવે છે અને તે પર ૬₹ન્દ્રવો લઈ આવવાનો પ્રયત્ન 
કરે છે. આજ ખરૅખરૂં આવાહન છે, આજ ખરેખરી ઉપાસના છે. 
ભકિતમાં આત્માને તલ્લીન કર્યાથીજ ઈશ્વર સંનિધ જવાય છે, 
તેથીજ ઇશ્વર પ્રસન્ન થાય છે. ભકિત ડરે તેની પાસે ઈશ્વર આવે, 
પ્રાથના કરે તેને ઈશ્વરનું” દશન થાય એજ લાવાથ' “ ગિર્વાહ ' 
પદમાં રદો છે. ઉપાસના સાથે ભક્તકવિ સ્તુતિ અને પ્રાર્થનાનું 
મહત્વ ગાય છે. સ્તુતિમાંજ પોતાની કવિત્વશક્તિ અપણુ ડરે છે. 
હૃદયમાંથી નિકળેલી ભ્રકિતિપરાયણુ કવિતાનેજ અશ્વ બનાવી પોતાના 
પ્રભુ સમીપ તેને મોકલે છે. સ્તોત્રથીજ, સ્તુતિથીજ, ભક્તિથીજ 
સ્વગ' મેળવવાની તેને ઈચ્છા થાય છે. તેને અનાય દસ્યુએ। શત્રુ 
લાગતા હતા, તો તેના નાશ સાર્‌ તે પ્રભુતી મદદ સ્તોત્ર વડે માગે 
છે. ખરા શત્રુ કામાદિ ' વિકાર છે, અને તેમના નાશ સારૂ સવ 
શક્તિમાન પ્રભુતી મદદ માગવાની છે. 


વેદના મત્તે પરથી ખીજુ' એક અતુમાન એ નિકળે છે કરે 
સતુષ્યના મનના ઉત્કષ'નો ઈતિહાસ ન્નેતાં ભક્તિ અને કવિતા એ 
ખેની ઉત્પત્તિ પ્રેરણાથી એકે વખતે ઉદિત થઇ છે. ભ્રક્તિપૂણુ' હુદ- 
યથી સૃણિ નિરખતાં કવિતાની ઉમિં આપાોઆપજ નિકળી આવી 
છે, કવિતા સિવાય ખીજુ' સાધન ભક્તિના આવિર્ભાવને મળ્યું નથી. 
તેમજ કવિત્વસસ્કાર વિના એકલી ભકિત પ્રાદુભૂ'પ્ત થઇઇજ નથી. 
હૃદયને કવિત્વશન્ય કરી ભક્તિભાવ એકલે! મ્રહણુ કરાયો નથી. 
બન્ને -એક ખીન્નને આધારે છે. ખન્ને એક ખીન્નને પુષ્ટિ આપે છે. 


૦ ધર્મ ને સમાજ. 


૫ ૧૫-૧૫૧-૮૧ "૫ "૫/૧૫ #-૧૫૭”% ઝ ૧/૧ /#"૫ ૪૧ ૮૫-૪૫-૫ /“"ષ#.૫૦#૫૫૮૫ ૫-૫ ૧૫.૧.૫૫૫-૫.૫-#૫#૫-૫#૫૧%#૫૦#૫#૧૫% "૫ "૫૫% ૫%""૫૮#૫૫૯ ૮૧૫ "૧૫૫,૮ ૫૫ ઈ૧૪,૭”૧૫૦૭. 


આમ ભક્તિર્સ તે માત્ર પ્રધાનર્સ જ નહિ પણુ એતિહાસિક 
કમમાં પ્રથમર્સ છે. તે રસમાં પ્રેસ અન્તભૂતજ રલો છે. 

વળી માલમ પડશે કે તાન, સૂક્ષ્મ તક થી ઉત્પન્ન થયલું સાન. 
એ પણુ ભકિત અને કવિતા એ બેની પછી વૃદહ્દિ પામ્યું છે. સાન 
વિના ભકિત ન્નગૃત થઇ છે. ગાન વિના કવિતા ઉદ્દીપિત થઈ છે. 
'એ ભકિતયે, એ ડવિતામય ભકિતચે, એ ભકિતમય કવિતાચે 
સ્વાભાવિક વૃત્તિથી જ પોતાનું અસ્તિત્વ સ્થાપિત કર્યું છે. 





સાધુત્વ માટે આત્માના પ્રયાસ*2૮ 
ખનન ઉન ર 
પ્રાર્થના, 
અભગ.#ઃ 
સાધુ બનવાનો કરૂં છું ઉમગ, પણુ સવ ભગ થાય યત્ન. ૧ 
કાણુ જણે શાથી, આવે અવરોધ, નવ થાય ખાધ સય સને. ૨ 
સત્યથી ચાલવા કરૂ છું પ્રતિસા, તથાપિ અવન્‌ા। થાય તેની. ૩ 
દુજ વિકારાતુ' અતિશે પ્રબલ, વિવેકનું' બલ નથી રે'વું. ૪ 
એવે હું પતિત પામર અધમ કરૂ છું કુકર્મ એકાન્તમાંર પ 
લોકે સવ જુવે ઉપરની કૃતિ, અંતરતી વૃત્તિ તે શું નનણે ? ૬ 
સંમુખ આવવા નથી અધિકાર, ઉત્તમ સંસ્કાર નથી મારો. ૭ 
પ્રજનન પાલવાને ધર્મ છે તમારે, એવું જણી તારો તો હું તરૂ. ૮ 





ભક્ત જેમ ભક્તિમાં ઉત્કર્ષ પામતો જાય છે, તેમ તેને મનુ- 
'ષ્યને નબળાઇનું' વધારે ને વધારે ભાન થતું ન્ય છે. પ્હેલાં જે 
અપરાધ નજીવા લાગતા હતા તે ઉવે સાધુત્વમાં મોટી ખામી લાગે 


ક્(“જ્ઞાનસુધા' માસિકના ફેબઇ6ુઆરી ૨૮૯૨ના અ'કમાં છપાયલે. 
# સ્વ, ભોળાનાથ સારાભશાઈફેત અપ્રસિદ્ધ “અભ'ગમાળા'માંથી. 
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છે. પ્હેલાં જે સ્ખલનની તેને ઝટ વિસ્ષ્તિ થતી હતી તે હવે ' 
પવિત્રતામાં મોટા અંતરાય લાગે છે. ભક્તિના ઉત્કર્ષ સાથે દુણતા 
વધતી નથી,-સાધુતા વધે છે. પણુ, તે સાથે આચરણુની યોગ્યતા 
પર્‌ વધારે સૂક્ષ્મ રીતે ભક્તનું ધ્યાન જાય છે. સાધુત્વ, પવિત્રતા, 
સદાચરણુ ઈશ્વરમાં સંપૂણ સ્વરૂપે જેઈ તે ગુણુના અંશ મેળવવા તેને 
ઉમગ થાય છે, ઈશ્વર પર પ્રીતિ થતાં તેને પ્રિય થવાને। તેને ઉત્સાહ 
થાય છે. ઇશ્વરની સંપૂણ પવિત્રતાનું ભાન થયા પછી તેને મનુષ્યની 
પામરતા સ્પણ રીતે જણાય છે. મનુષ્યની નખળાઈ,. મનુષ્યના વિકાર, 
મનુષ્યનો મોહ સાધુ બનવાના પ્રયત્નને ધડી ધટી ભંગ કરે છે, તે 
તજ્યા વિના સાધુ થવાતું નથી, ખણારના આચરણુથી પવિત્રતા 
આવતી નથી, એવી ભક્તને ખાતરી થાય છે. તેથીજ વ્યવહારમમ' 
મનુષ્ય જે દોષને અલ્પ ગણે છે તે ભક્તના આત્માને મહા વ્યથાકર 
થાય છે. સાધુત્વમાં કશી ખામી તેનાથી ખમાતી નથી; એકે એકઃ 
ખામી તજી દીધા વિના, એકે એક વિકારને જીત્યા વિના સાધુ: 
થવાવાનું નથી, એ પ્રતીતિથી તે પોતાના અલ્પ દોષ જઇ પોતાની 
ખામી તરત કબુલ ડરે છે. એકે એક ખામી પવિત્રતા સંપાદન. 
કરવાના પ્રયત્નમાં હાનિકારક છે એ સાન સાધુત્વનું સત્ય સ્વરૂપ 
સમજ્યા પછી અને તે મેળવવાને! પ્રયત્ન આદર્યા પછી જ થાય 
છે. પવિત્રતાના એ અવરોધ ભક્તના આત્માને બહુ વિક્ષોભ પમાડે. 
છે. એ અવરેધ, એ પામરતા, ઇશ્વરથી નથી આવતાં એ તેને 
માલમ પડે છે. પોતાનાં દૂર લક્ષ્ય તરફથી વિશ્ન નથી આવતાં 
પણુ પોતાની જ અંદરતી નખળાધઇથી એ ઉત્પન્ન થાય છે એ વાત 
તેને સમન્નય છે. સદાચરણુ માત્ર સાનથી સાધ્ય નથી, પણુ તે 
સાથે બળ ન્નેધ્યે છે, એવી ભક્તને ખાતરી થાય છે. એ બળઃ 
ભક્તિમાં ઉત્કર્ષ" પામતા ભક્તમાં ખુટતું માલમ પડૅ તો વ્યવહાર- 
મગ્ન મનુષ્ય પાસેથી તે કયાંથી મળે ? તે બળ માટે ભક્ત ઇશ્વ- 
રતી પ્રાથના કરે છે, પ્રાથનાને મુ'્ય ઉદ્દેશ સદાચરણુખળ માગ- 
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વાનો છે. વિકારોને જતવાને તે ઈશ્વર પાસે ધડી ધટી સદાચરણુ 
બળ માગે છે, ધડી ધડી સનન્‍્મતિપ્રેરણુ માગે છે. અવરોધથી સય 
બધ ભૂલી જવાય છે, વિકારેનું પ્રબભળ સદાચરણુતી આવશ્યકતા 
વિશેના નાનને નિષ્પ્રયાજન કરી નાખે છે, તેથી ભક્ત ઈશ્વર પાસે 
સહાયતા માગે છે. સત્ય માગે” ચાલવાની પ્રતિસ્તા લીધા છતાં, પોતે 
તેની કેટલી વાર અવન્તા ફરે છે, તે ભક્તને પૂરેપૂરૂં સમન્નય છે. 
વ્યવહારમસ સતુષ્યને તે માયાના સ્રોતમાં તણાયા જતાં ઘણીવાર 
પોતાના દોષ વિશે ભાન પણુ થતું નથી કે થાય છે તો તે ઝટ 
ભૂલી જાય છે. ભક્તજન દુષ્ટ વિકારના પ્રબળ અગાડી વિવેકની, 
સાનની નિખળતા ન્નેઇ ખેદ પામે છે. બી” મનુષ્યથી ખહુ ઉત્તમ 
પોતાના આચરણુમાં પણુ વસી રહેલી પતિતતા, પામરતા, અધમતા 
સ્હેજ છતાં તેતે જણાઈ આવે છે. આચરણુતી જ નહિ પણુ એકાન્ત 
તક કે ઉર્મિની પણુ દોષ મુકંતતા તેને સ્પષ્ટ જણાય છે. 
ઉપરની કૃતિથી લે।કને ઠંગવાને। વ્યાવહારિક પુરૂષોને પ્રયત્ન તેને 
તુચ્છ જણાય છે અને પોતાના અંતરમાં અશુભ જ૬ત્તિ થાય તો પોતે એ 
દોષને પાત્ર થાય છે એમ તે નનણૅ છે. આવી અપવિત્રતા દૂર કર્મા 
વિના પશ્રર સંમુખ જવાને! અધિકાર નથી, આત્માને ઉત્તમ સંસ્કાર" 
મય કર્યા વિના ઇશ્વરના સામીપ્યનેો મોક્ષ મળતો નથી તેથી 
વિકારમાત્રને જતી લેવા, સદાચરણુ પ્રાપ્ત કરવા, સાધુત્વ સંપાદન 
કરવા ભક્ત પશ્વિરતી પ્રાથના કરે છે, પોતાની ક્ષુલ્રકતાનું ભાન 
થયા પછી હં ઈશ્વર છું, હું બહમ છું એવી તેને ભ્રાન્તિ થતી જ 
નથી, સાન સળ્યું કે રૃતાથ થયા એવો ખોટો ભરેસે। તે રાખતો 
જ નથી. પોતાથી ખહુ મોટા સંપૂર્ણુ સદાચરણુ બળવાન ૬૪ંશ્વરતી 
પાસે તે મદદ માગે છે. સમસ્ત લોકને પાળનાર ઈશ્વર કૃપાળુ થઈ 
ગ્રાર્થના સ્વીકારશે અને ખળ આપશે, એ શ્રદ્ધાએ તે ભવસાગર 
તરવાને પ્રયત્ન જરી રાખે છે. તે શ્રદ્ધા વિના સનુષ્ય પોતાની 
'નિખષળતા જેઇ અપ્રતિકાય નિરાશામાં લીન થઇ દુર્વિકારોને 


મોક્ષ વિચાર. દટ 





પરત'ત્ર દાસ બતે. ભક્ત ઈશ્વર પર વિશ્વાસ રાખી એ વિકા- 
“રને જીતવાનો પ્રયત્ન કરૈ છે. સાધુત્વના ઉત્કર્ષ" સાથે તેને વિકારેનું 
બળ માલમ પડે છે અને તે જીતવા તે પ્રાથના કરે છે. 


ડાન ેઝઝઃમકડ 
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હમારા ફ્રેષ્ુઆરીના અંકમાં મોક્ષ વિચાર પર “એક મુમક્ષુ”ની 
સહીથી આવેલું ચર્ચાપત્ર પ્રસિદ્ધ કરી તેમાં પૃછઠેલા પ્રશ્નના ઉત્તર 
હમે આપ્યા હતા. એ ચર્ચાપત્ર ખરેખરી સત્યશેધનની પચ્છાથી 
શકા નિવારણાથ આવેલું હમે 'ધાર્યું હતું. પણુ એ ચર્ચાપત્રીએ 
પોતાને પ્રત્યુત્તર સુદર્શનના એપ્રિલના અંકમાં પ્રસિદ્ધ કયો છે તે 
પરથી જણાય છે કે તેની “સ્વત'ત્ર રીતે આ સર્વ સિદ્ધાન્તો તપા- 
સવાની ઇચ્છા નથી, પણુ માત્ર તે પરસ્પર અવિરેધિ છે કે નહિ 
એટલું જ નેવું છે.” સત્યશેોધનની ઇચ્છા વિનાના મિથ્યા ખડન- 
સડનના વાગ્યુદ્ધમાં કાલક્ષેપ કરવા કરતાં ખીશજન કત્ત'વ્યની હમારે 
વધારે અપેક્ષા છે; કેમકે હેવી સાઠૅમારીમાં યશ કે આનદ માન- 
નારને અનુભવ મેળવવાનું ચોગ્ય તે કહેવત રૂપ થયલી “શાસ્રીઓની 
સભા' છે. તથાપિ, આ ચચૌનેો ઉદ્દભવ થયાથી એ બાખત ખુલાસે। 
આપવેો એ સત્યશેધક વાચક વર્ગ તરફ કત્તવ્ય સમજ એ પ્રત્યુ- 
ત્તર વિશે વિવેચન કરીએ છીએ. 

વેદાન્તીના પક્ષની ચર્ચા કરવામાં એક અંતરાય હમેશ નડે 
છે. હું બહમ છું, ભહ્મથી જુદું ૩૪ નથી, બધે. એફ અવ્યય બ્રહ્મ 
છે એમ કહી અસ્તિત્વ અને બ્રહ્મને પર્યાય રૂપ કરી નાંખી પરિણામે 
ત્તેના હેવા ન હોવાપણાને સમાન નિરથ ક ગણુનાર તે ઇશ્વર નથી 
એમ કહેનાર છે. પણુ, આર્ય પ્રજામાં (શુદ્ધ ભાવે ન્નેતાં મતુષ્ય 


૦ “જ્ઞાનસુધા' માસિકના મે, જીન ૨૮૯૨ ના અકમાં પ્રકટ થચેલ.. 
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નતિમાં) મતનુષ્યથી ખહુ મોટો રહેલો નિય'તા ઈશ્વર છે એ વિશ્વાસ 
એટલો દઢ છે અને તે નથી એમ કહેનાર પર એટલી વિમુખતા 
છે કૅ વેદાન્તીથી પોતાનો નાસ્તિકવાદ ખુલ્લી રીતે ખહાર પડાતો 
નથી. સાધારણુ વિચારના હિન્દુ કર્તા અને પાલન કરનાર હેવા 
ઈશ્વરને પૂણુ શ્રદ્ધાથી માને છે અને સાધારણુ વિચારના હિન્દુને 
અપ્રસન્ન ફરવાની નાહિમ્મતને લીધે વેદાન્તી પોતે જેને માયામય 
અત્તાનમય માને છે તેવા સર્વ આચારવિચારમાં મૂગે મ્હોડે શામીલ 
થાય છે. અને વેદ, ઉપનિષદ્‌, પુરાણુ અને સામાન્ય લોકમત એ 
સવને એતિહાસિક ઉત્કર્ષ કે કમતી દરકાર વિના એકાથ -એકમત 
દર્શાવવા મથે છે. આ ભ્રમાત્મક બંધ ખેસાડવાના, તત્વન્ાનને 
અનિણ, પ્રયત્ન (59161૯11510) માં લોકોની અપ્રીતિની ભીરૂતાને 
વિમાગગામી સ્વદેશાભિમાન, અનુદારતા વગેરે ભાવ પુષ્ટ ડરે છે. 
એેજ ભીરૂતાથી એક વેદાન્તી ઇશ્વરમાં વિશ્વાસ એ તે જગલી- 
પણુાની રહી ગયલી નિશાની છે એમ અપ્રસિદ્ધ સ્થળે કહી ખીજે 
સ્થળે પુરાણુના મહિમા વણુવે છે, તો બીજે વ્યવહાર દશામાં 
ઇશ્વર લોક માને છે તેવો માનવો, પરમાથ દશામાં પોતાને પંશ્વર 
માનવો એમ કહે છે. આ હડહડતી નાસ્તિકતા છે, પણુ તે પક્ષને 
વેદાન્તી ખુલી રીતે સ્વીકાર નથી કરતા તેથી તેમનો પક્ષ અસ્પજ 
રહે છે. “મુમુક્ષુ” ચર્ચાપત્રી “ ઇશ્રર-ધચ્છા-કૃપા વિષે અસે વાતજ 
કરવાની નથી”. હેવાં હેવાં વાક્યથી ઈશ્વરેચ્છાને વિષવત્‌ ત્યાજ્ય 
ગણુવાની સૂચના કરે છે, પણુ, ઇશ્વર છે કે નહિ, ઈશ્ચરૅચ્છા ન 
હેય તો ૪ચ્છા કરનાર પશ્વિર પણુ હોય કે નહિ એ પ્રશ્ન પર 
મૌન ધાર્‌ણુ કરે છે. “આસ્તિકતા' અને “નાસ્તિકતા' એ શખ્દો ન્નતે 
જ ગપ્ર્શસા કે નિન્દાના વાચક છે અને તે શખ્દજ પકડહી બેસવું 
ગેમ મારં કહેવું નથી. દરેક મતવાદી પોતાનો મત ન માનનારનૅ 
જે પોતે જેને સ્થાપિત મત ગણુતો હોય તે મત ન માનનારને 
નાસ્તિક ફહે છે. પણુ જે સ્વરૂપે ઈશ્વર સુપ્રસિદ્ રીતે મનાય છે તે 





મોક્ષ વિચાર.” દપ 





સ્વરૂપવાન ઈશ્વરતુ' અસ્તિત્વ ન માનવું એ નાસ્તિકતા ગણાતી હોય 
કે ન હેય પણુ તે પક્ષ પોતાનો હોવા ૭તાં તેનો સ્વીકાર કરતાં 
સંકોચ શા માટે હોવો જેઇએ ? 

ચર્ચાપત્રીની આ અસ્પણતાને। બોન્ને તેને શિર સોંપી કહીશું કે 
હમે સવ શક્તિમાન ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ દઢભાવથી માનીએ છીએ 
માટે તેની કૃપા અને ઈચ્છાને ધર્મં વિષયમાં પ્રધાનતબળ માનીએ 
છીએ. ઈશ્વર હોય તે! ઈશ્ષરની પચ્છા કે કૃપા “વિશ્વનિયમ' ની 
બહાર શા માટે તે સમનતું નથી. નિરન્તરતનું ઇશ્વર સામીપ્ય તે 
મોક્ષ હોવાથી પશ્વરતું' અસ્તિત્વ એ પ્રધાન અને પ્રસ્તુત વિષય 
છે. તો તેના નિયમને વિચાર કરતાં તેની ઇચ્છા એ વાત “વિશ્વ- 
નિયમની બણાર” શાથી થઇ ? નિયમ કરનારે નિયમ શા માટે કયે 
એ -પ્રશ્નનો ઉત્તર દેતાં તેણે ઈચ્છાથી નિયમ કર્યો હેવે। ઉત્તર નહિ 
દૈત્રાનાો પન્નરો શા માટે લેવો તે અગમ્ય છે. 

૧, પરજીવનના “ અવસ્થાન્તરને વાસ્તવિક માનવામાં ...... 
અનિર્મૌક્ષ પ્રસંગ આવે છે ” એ દલીલમાં “ મુમુક્ષુ ”' એ એક 
અકારણુ નિયમને સિદ્દ ગણી વિચારઘટના ખાંધી છે. જન્ય હેય 
તે વસ્તુ અવશ્ય વિનાશી હોવી ન્નેઇએ એ નિયમ સિહ્દ કરવાને! 
બાજે તે માનનાર પર છે, અને તે સિદ્ધ કયો નથી ત્યાં સુધી તે 
ન માનવે એ યુકિતવિરૂહ્તા નથી. જન્ય હોય તે વસ્તુ વિનાશી 
હોવીજ ન્નેઇએ એમ કહેવાનુ શું પ્રમાણુ છે ? જનન વ્યાપારમાં 
કઇ નાશ સાધક ધર્મા વ્યાપિરૂપે રહ્યો નથી કે તે વ્યાપારજ નાશનુ” 
કારણુ થાય. તેમ જન્યનો અવશ્ય નાશ એ કઇ અનુભવ સિદ્ધ 
વાત નથી કે તે પરથી સાર્વત્રિક નિયમ બધાય. ( રૂપાન્તર બાદ 
કરતાં ) નાશ મતુષ્યના અતુભવને વિષયજ નથી. મનુષ્યે કોઇ 
દિવસ કશાનો નાશ અનુભવથી નણ્યો નથી.. કોઇ કારણુથી એક 
વસ્તુ ઉત્પન્ન થઇ તો તેનું રૂપાન્તર પણુ ખીન્ન નવા કારણુના 
સામથ્ય' વિના થતું નથો. જડ પદાથ માં અમુક ગુણું સ'કાન્ત થાય, 
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અમુક ગતિ,  આકાર,: પ્ત્યાંદિ 'આવે કે ચેતન મતુષ્યાત્મામાં સમાન, 
પ્રેમ, ઉત્સાહ .- પ્ત્માદિ . ગુણુ .પ્રામ.. થાય તે] તે જન્ય. વસ્તુએ! 
( ગુણે! ) બીન નાશકારી કારણુ આવી મળવા વિના નાશ પામતી 
મથી: નાશ એ જન્ય વસ્તુનો સ્વાભાવિક ધર્મ નથી.' તો મનુષ્યે 
કયા અનુભવને આધારે જન્ય હોય તે વિનાશી .જ હેવી નિયમ 
સ્વીકારવો 1 કયું જન્ય વિનાશી . જેવામાં આવ્યું ? “મુમુક્ષુ”એ 
પોતે આરોપી પોતે સ્વીકારી લીધેલી આ “ યુક્તિ વિરૂદ્દતા ”નું 
ત્હેમણે કહાડેલું પરિણામ વળી વધારે વિચિત્ર છે. ઉપલો નિયમ 
સત્ય છતાં મોક્ષ દશામાં તે નહિ નડે, “ એ દશામાં સર્વ સમત 
થરો” એમ હમારે પક્ષ હેય તોપણુ તે પરથી “ એ રીતિએ -તો 
સર્વ વિચાર બંધ પટી આનદ, જ્ઞાન, પ્રેમ, ભક્તિ ધત્યાદિ ફલ્પ- 
વાને પણુ કાંઇ આધાર રહેતો નથી.” એ શી રીતે ફેલિત થયું ? 
જન્ય હોય તે વિનાશી જ એ નિયમ સત્ય છહોવા છતાં 
ઉત્પન્ન થયેલી મોક્ષાવસ્થા હમેશ ટકે-એ ઉમારે પષ્ટ પક્ષ હોય 
તાપણું તે વિરેોધમય અવસ્થાથી “સવ વિચાર બંધ' કેમ “પડે' ? 
આન'દ, સાન, પ્રેમ, ભકિત પત્યાદિને અને એ વિરોધમય અવસ્થાને 
શે અન્યોન્ય વ્યતિરેકી સંબંધ છે કે એક હેય ત્યાં ખીજુ' બંધ 
પડે? પણુ હમારે એ દલીલ સ્વીકાર્ય જ નથી એટલે “સ્વવ્યાધા- 
તકતાનેો આરેપ મિથ્યા છે. મોક્ષને સત્ય પરમાર્થ માનનાર એ “અવ- 
સ્થાન્તર્ને કાલ્પનિક' કેમ ગણું તે સમજતું નથી. 


ર૨. “ પૂવજવન (ઇહજીવન ?) ને અંતે દુષ્કમ ફળ ભોગજ 
આ[રભાશે અને સુક્મ ફૂલભેગ નહિ આર ભાય એ શી રીતે 
જણ્યું.? ” ન્નણુવું મુશ્કેલ નથી. સદ્ગુણુ, સદાચરણુનુ' સ્વરૂપ તપા- 
સીશું તો માલમ પડશે કે .એ ક'૪ હેવી વસ્તુ નથી કે તેનુ' પૂણુ 
સ્તરૂપ તેના વિરોધી દુઝુ ણુ, દુરાચરણુની ન્નેડે એકજ વ્યક્તિમાં 
રહી રાકે. સદાચરણી માણુસ તે સદાચરણી જ હે।ય. થોડે! સદા* 
ચરણી..અને. થે[ડેો દુરાચરણી . એમ વાસ્તવિક | રીતે: બનવું ' તથી. 
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બૂતી, વ્યભિંયારી મનુષ્ય સાથે લાગાં, દ્રવ્ય દાન, તીથ'યાત્રા કરતો 
ન્તય તે। પાપી છતાં પુણ્યશાળી હે।ય હેવી પુરાણોની હાસ્યજનક કલ્પના 
સદાચરણુતનું તત્વ ઉંધુ' વાળનારી છે. 'સદાચરણી સ્વભાવનાં સવ 
સુકમ* પરસ્પર સંબદ્દ છે. સુકમ' ન્નેડેઃ દુષ્કર્મ છતાં શુદ્ધ સદાચરણુ 
સ'ભવે એ અયુક્ત છે, તેથી દુષ્કડમને અભાવે જ સદાચરણુ ઉદય 
પામે છે. આ જીવનમાં દુષ્કમ' કરનાર મનુષ્યને દુષ્કર્મભોગ કઇ 
“મુમુક્ષુ' ના મત પ્રમાણે જન્ય હેવાથીજ નાશ પામતો નથી. એમ 
હેય તો પાપીને ડરવાનું જ ન રહયું. દુષ્ફમં' ફૂલ જન્ય છે તેથી 
“નાશ પામશે જ એટલે પછી તેતે પ્રયત્ન કરવાનો ન રલો. “મુમુક્ષુ- 
નેજ આ અનિષ્ટાપત્તિ થશે. “પ્રાર્થનાની જરૂરું ના વિવેચનમાં 
બતાવ્યા પ્રમાણે મૃત્યુ સમયે મનુષ્ય દુષ્કમથી મુક્ત થયે। નહિ 
હોય તો અસ્ઞાનનું' આવરણુ ખશી જતાં તરત તેને પોતાના કત્ત- 
વ્યનું ભાન થતાં તેને પશ્ચાત્તાપ થશે, એ પશ્ચાત્તાપ, ઈશ્વરની કૃપા 
છાયાથી વિમુખતા એજ નરકય'ત્રણા છે. એ પશ્ચાત્તાપથી પાપિતા 
દૂર થાય ત્યારે પુણ્યશાલિતાને। પ્રસંગ આવે. સત્ય જ્ઞાન, આત્માની 
સદાચરણુ તરકફ્‌ સહજ પ્રશૃત્તિ, અને સુકર્મના સ'સ્કારતો અવકાશ 
આ પાપિતા દૂર થયે આવે. દુષ્કમ" ફલ ભોગ હોય ત્યાં સુધી 
હિજવનને। સુકર્મ સસ્કાર્‌ સફલ થઇ શકતે! નથી. મૃત્યુ પછી 
“ભાન થતાં દુષ્કર્મ માટે પશ્ચાત્તાપ થયા વિના રહે નહિ કેમકે 
કસેવ્ય તાનજ અકત્ત વ્ય માટે ખેદ ઉત્પન્ન કરે છે અને તેથી પ્રથમ 
'દુષ્કમ" ફલ ભોગજ થાય. ત્યાં લગી સુકમ' ફેલભેોગ શર ચધ 
શકે નહિ, કેમકે શુષ્કમ'ની અસર નષ્ટ થતા સુધી સપૂણુ સદા- 
-ચરણુ હોઈ શકે નહિ અને સંપૂણુંઃ સદાચરણુ વિના સુકર્મ કફ્લ- 
'ભોગ હોઇ શકે નહિ. . “દુષ્કર્મ ફલભેગ સાન્ત' એટલા માટે કે 
પતે ફ્લભોગનું' કાર'યુ (ફ્લનું નહિ) બીશ્ન' વધારે દુષ્કર્સને અટકા- 
ફવૃનારરં છે. સદાચરણુનુ પર્યાપ્ત સાનઃ અને ખળ ' ( કોઈ મહાત્માને 
આ જીવનમાં પણુ) પ્રાતત થાય તેના અથ જ એ કે દુષ્કમથી તે 








૬૮ ધમે ને સમાજ. 





વિમુખ થયે!. કર્યાં એટલાં માટે પશ્ચાત્તાપ કરે અને હવે પછી ફરી 
દુષ્કમ' કરૈ નહિ ત્યારેજ એ સ્થિતિ પ્રાપ્ત થાય. દુષ્કમં માટે 
હાવો સફેલ પશ્ચાત્તાપ થતાં આત્માભૂત પાપિતા સંપૂણુ' રીતે દૂર 
ઝરે અને કેવલ સદાચરણુમાંજ પ્રભત્ત થાય એટલે દુષ્કમ ફ્લભોગ 
સમાસ થાય અને એ સમાપ્ત થવાનુ કારણુજ હેવું છે કે તે નિર- 
તર સદાચરણતી પ્રશૃત્તિ નરી રાખે એટલે સુકમ ફેલભેગ પણુ 
નિરંતર જરી રહે. શુદ્ધતા, સાધુતા, સદાચરણુ એ કઈ યત્નહીન. 
જડતારૂપ સ્થિતિ નથી. ૪ચ્છાપૂવક યત્ન એ તૅનું નિદાન છે. 
માટે ધ£તરને “સ્ત્ર ઈચ્છાખલ સુક્રિયાવાન' કલા છે. એમ સદાચર- 
ણુની પ્રહૃત્તિ ચાલ્યાં જતાં સુકર્મ, ફ્લભોગ અનન્ત ચાલ્યો નનય.. 
દુરાચરણુના ફલ સ્વભાવથી નહિ પણુ આત્માના યત્નથી પૂરાં થાય 
તે ઉપર ક્યુ. આત્માનાં સદાચરણુને અટકાવવાનો નહિ પણુ વધા- 
રવાનો પ્રયત્ન મોક્ષાવસ્થામાં ચાલ્યો જતો હોય ત્યાં તેનાં ફળ 
શાશ્રત ન હોવાનું કારણુ નથી. જન્યના નાશનો 'મુમક્ષુ' ને 
વિચિત્ર નિયમ સર્વ કેને અસ્વીકાય* થશે. વેદાન્તી ચોર્યાશી લક્ષ 
અવતાર ભોગવી, કમખ'ધથી છુટી, અનાનનોા નાશ કરી, પોતાને 
ખહ્મ જણી ખ્રહ્ામાં મળી જવાની ખઅહ્ય થઈ જવાની આશા 
રાખે તે સર્વા મિથ્યા! કેમકે એ સવર પ્રયત્ન “પરિચ્છન્ન સનુષ્ય 
જવિતમાં' (કરે વખતે થિયોસેષ્રીસ્ટના મહાત્મા સ્વરૂપમાં) કરેલે। માટે 
તેનાં કૂળ શાશ્વત ન હોઈ શકે. મુક્ત થઈ ગયેલા અને બહામાં 
મળા ગયેલા વેદાન્તીને। મોક્ષ તે માટેના પરિચ્છિન્ન પ્રયત્નનું' ફલ 
પૂરૂં થયે પૂરો થાય અને “સુમુક્ષુ' ને નિયમ તેને બહ્મમાંથી છુટો 
ખેચી કાઢી માયામાં લિપ્ત કરે | ઈશ્વર મનુષ્યપર કૃપા કરે છે એ વાત 
“પ્રમાણુરહિત' અને “મુમુક્ષુ' નો આ નિયમ સપ્રમાણુ | “સમક્ષ” 
પેઠે હમારે ઈશ્વર ડપા સપવત્‌ પરિહત'વ્ય નથી માટે દઢતાથી 


પ ક ઉપર કલ્ું તેમ મતુષ્યને મોક્ષ મળે છે એ' ઈશ્વરતીઃ 
'કુપા છે 


સોક્ષ વિચાર. દહ 





“પરિચ્છિન્નતા' નો. અત્ય'ત વિચિત્ર મત પૂર્વ જવન અને 
પરજવનતી વિલક્ષણુતામાં શી રીતે ખાધ કરે છે તે સમ”નતું નથી. 
મોક્ષાવસ્થામાં “વિલક્ષણ આનદનો અનુભવ એ માત્ર પૂર્વાનુભવના 
સસ્કારને લીધે છે. કર્મના ફેલની અશાશ્રતતાનો મત અહોં તદન 
અપ્રસ્તુત છે. આ 'વિલક્ષણુ અનુભવ માત્ર જાનનું ફળ છે. પૂવે” 
અનુભવ થયા તેના ફળનુ' ગમે તે થાય પણુ તેનું સતાન કેમ નાશ 
પામે ? જ્ઞાન કેમ અમુક વખત ટકી વિસ્મૃતિ કરાવનાર કારણુ 
વિતા નાશ પામે? એ સસ્કાર, એ ત્તાન તો નિત્યજ હોય. 


“ પૂવ"જીવન અને પરજીવન સમાન ધસમિજ માન્યું હોય તો 
અન'તત્વાવસ્થામાંથી આત્માની પ્રચ્યુતિ થવાનું શું કારણુ ?” “ પૂવ- 
જવન સાન્‍્ત શા માટે” અર્થાત્‌ આત્મા મનુષ્યરૂપે શા માટે જન્મે 
છે-એ પ્રશ્નમાં “મુમુક્ષુને' ક'ઇ ફૂટત્વ જણાતું નથી. ઈશ્વરે સૃણિ શા 
માટે ઉત્પન્ન કરી, મતુષ્યને શા માટે ઉત્પન્ન કયો એ પ્રશ્નને ઉત્તર 
સાગ્યાનું શું ફૂલ ? ઈશ્વરનો સૃણિ ઉત્પન્ન કરવાને! હેતુ કેણણે મતુષ્ય* 
'અુદ્ધિથી ગમ્ય કલ્રો છે ? ફકત જે ઈશ્વરનો અવતાર, પેગ'બર કે પુત્ર 
થવાને દાવો! કરે તે જ એ પ્રશ્નનો જવાખ દેવાનું માથે લે. ધણા 
ધમ માગના સંસ્થાપકોએ સૃષણ્તી ઉત્પત્તિમાં ઈશ્વરના હેતુ, ઉપાય; 
ક્રિયા, વિત્રામતી કલ્પિત વાતે! કહી અજ્ઞાન લોકે।ને ભ્રમિત કર્યા છે 
એ શાનું ફળ? ઉત્પત્તિહેતુના આ પ્રશ્નના ઉત્તર દેવાના પ્રયત્ન 
કરવાનું, ત્હેનો ઉત્તર કેઇઇ મનુષ્ય આપી શક્રે તેમ નથી. મહિમ્ન 
સ્તોત્ર રચનાર પુષ્પદન્ત કહે છે તેમ અતકયૈ“શ્રય ધાતાની શી 
ઈચ્છા છે એ પ્રશ્ન હતભાગ્ય કુતક' છે! કેણણુ કહેશે કે એ ફૂટ 
પ્રશ્ન નથી ? “મુમક્ષુ'ને આપ્તવાડ્યભૂત સિદ્ધાન્ત સાર ( પૃ. ૧૯૮ ) 
સ્ૃષિકાયની ઉત્પત્તિના શો ખુલાસો! સ્વીકારે છે? “ પૂર્વે ખધું એક 
સત્‌ રૂપ હતું, તે સતે હું એક છું તે બહું થાઉં એમ ધારી નેયું, ને 
સ્ણ્કાય સંભવવા લાગ્યું. ધારીને પચ્છા. કેરીને ન્નેયું......અથ 
એટલેજ છે કે ઈચ્છા કરી ન્નેયું,” આ ઇચ્છા શાથી થઈ . ત્હેનું 


૧૭૦ પરમને. સમાજ. 





પૃથુક્કરણુ કરવું કાણુ ઈટ અને કેણુ શકય ગણુશે ? ઈશ્વરે શા માટે 
મનુષ્ય જન્મ આપવાની ૬ચ્છા કરી તે પણુ હાવે। જ ફૂટ પ્રશ્ન છે.. 

“તૃસ્તુતઃ તે કારણુ કલાપ બધો નિય હોય તો તેમાંથી અ- 
નિયતી ઉત્પત્તિજ સંભવતી નથી. ” અહીં પાછા અકારણુ સ્વીકાર 
છે. વેદાંતી “નિત્ય' શબ્દ અનેક અથ'માં વાપરે છે. શાશ્રત ટકે તે 
નિત્ય અતે વળી વાસ્તવિક રીતે હોય તે નિય, એમ ખે જુદા અથ* 
કરી મનુષ્યજવન શાશ્વત નથી માટે અનિત્ય છે એટલે (ખીવ્ન 
અથમાં) વાસ્તવિક નથી, ભ્રાન્તિમય છે, માયામય છે, એમ અથ 
કરી અતુમાનનું કામ શ્લેષથી સાધી લે છે. શાશ્વત્‌ ટકે નહિ (પ્રથમ 
અથ'માં અનિત્ય) તે અવાસ્તવિક ( ખીન્ન અથમાં અનિત્ય ) છે, 
ભ્રાન્તિમય છે એ તો તે કહેનારે સિદ કરવાનું છે. તેમ ન હોય તો 
નિત્ય કારણુથી પરિમિત કફાલસ્થાયીની ઉત્પત્તિ થાય તેમાં શી યુકિત- 
વિરૂદ્તા છે ? 

૩, આવસ્થિક પરજવનની મર્યાદા સ્વેચ્છાપૂવક સ્થાપવાનું કોણે 
માથે લીધું? પ્રથમ પૂછીશું કે મર્યાદા ન જણાઈ તો શું નુક્શાન 
છે ? એથી ઈશ્વિરતું અસ્તિત્ત માનવામાં ખાધ આવે છે ? પરકાલનું 
અસ્તિત્વ માનવામાં ખાધ આવે છે ? ભકિત પર શ્રહ્દા રાખવામાં બાધ 
આવે છે ? શૃદ્ધિ થતાં જીવાત્માને પરમાત્મા થવાતી ધાસ્તી નથી કેમકે 
ઈશ્વરતી ઇચ્છા પોતાની સ્રજ્નિ પોતાથી ઉતરતી રાખવાની સ્પજ્ જણાય 
છે. ઈશ્વરની સણિ ઈશ્વરના સમાન ન્ેવામાં કે કલ્પવામાં આવીજ 
નથી. તે ત્ડેના સમાન થશે એમ સિહ કરવાનો બાજે તેમ કહેનારના 
ઉપર છે. મોક્ષાવસ્થામાં આત્માનો સુખાનુભવ ચાલ્યેોજ રહે એ 
“ પ્રકારતાવચ્છેદક ધર્મે ' અન'તકાળ સુધી ટકે ત્હેમાં વિપરીતતા શી 
છે? ત્હેમાં અનિણ્તા શી છે? મતુષ્યશકિત એ અવસ્થા પ્રાતત કર- 
વામાં અતે નનળવવામા પ્રનૃત્ત રહે છે એ ૨હ્દિ કહેવાતી હોય તો 
ભલે ત્હેને પરિસીમા ન હેય. પરિસીમાં નથી તેથીજ એ અવસ્થા: 
4નિર'તર ટકે છે. મતુષ્યાત્માતી શકિત આત્માનું સ્વરૂપ ખદલી  ત્હેનદે 
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મનુષ્યાત્માથી ક'૪ જુદો કરવાની છે એમ કહેવુંજ નથી. આત્માનું 
પરકાલ જવન ચાલ્યું “નય ત્હેમાં દર્‌ ક્ષણે સુખાતુભવના સસ્કાર 
વધતા જય ત્હેને “સાતિશય' અવસ્થા કહે કે “નિરતિશય' કહે; એ 
શખ્દો પકડી બેસવાથી ક'ઇ લાભ નથી. 

૪.“ મો[ક્ષાવસ્થામાં દેહ વિના સુખોત્પત્તિ શા પ્રમાણુને આધારે 
સ્વીકારી?” સુખોત્પત્તિ માટે દેહ જોઈ એ જ એમ કોઇએ સિદ્ધ કર્યુ 
નથી. અર્હીં સ્પણ્તાથી જણાવવાની જરૂર છે કે આ વિષયમાં “સુખ' 
અને “આન'દ' હમે એકાથ'જ વાપરીએ છીએ. હવે મતુષ્યજીવનના 
અતુભવ તપાસીએ. આત્માને કોઇ પ્રસંગે ભક્તિ, પ્રેમ, ઉત્સાહ 
ઇયાદિની સ્વત'ત્ર ઊમિ થાય છે, અને તેથી સુખાનુભવ થાય છે, 
યાં દેહસાધનની જરૂર પડતીજ નથી. જડ પદાથ'માં ચેતન્ય ન હોય 
તો તો સવ અનુભવ આત્માનાજ હોવા જેઈએ. નિરાકાર ધંશ્વરતી 
સચ્ચિદાન'દ અવસ્થા દેહ વિનાજ છે. દેઠની જરૂર હેય તો પછી 
વૈદાતીના મત પ્રમાણું પણુ બથહ્મનો આન'દાતુભવ શા આધારે ? જડ 
દેઠું તો વાસ્તવિક રીતે ભહ્મને છેજ નહિ ! 'સુખોત્પત્તિ' દેહથી શરૂ 
થવી જેઇએ અને પછી “સુખાતુભવ' દેહ વિના ટકે એમ તો “ ચર્ચા” 
પત્રી 'નું કહેવું હોયજ નહિ, કેમકે, ત્હેને ઇષ્ટ વેદાંત મતે જ બહાને 
આન'દાનુભવ માયામય દેહુથી શરૂ થાય એમ ખને નહિ. માટે સુખા" 
નુભવ માટરે દેહ જોઇયેજ એમ માનવાનું ક'ઇ કારણુ નથી. આત્મામાં 
અનુભવની શક્તિ છે, સવે અનુભવ તો આત્માજ કરી શકે છે 
એમ છે તે પછી મેક્ષાવસ્થામાં દેહ છે એમ બતાવવાની જરૂર નથી. 
“જન્ય સુખ તે નિય શી રીતે બને?” એ પ્રશ્નનો ઉત્તર ઉપર 
આપી ગયા છીએ. જનન્‍્યતેો નાશ હોવેોજ જ્ેઇએ એમ કેોઇયે સિદ્ધ 
કયું નથી, અને વળી આત્માને સુખોત્પત્તિ માટેતો પ્રયત્ન “્નરીજ 
રહે છે. “ દેહાદિક વિના ને સુખાતુભવ શકય મનાતો હોય તો તે 
સુખ આત્માનો સ્વાભાવિક ધમ* થઈ આત્માની સમકાલીન સત્તાવાળ, 
એટલે અનાદિ અનત “થાય. ” પ્રયત્ન કર્યા વિના, યોગ્યતા સંપાઘ્ન 
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કર્યા વિના આત્માને સુખાનુભવ પ્રાપ્ત થાય એમ હમારૂં કહેવુંજ નથી. 
એ પ્રયત્ન માટે શરીર જેઇયેજ એમ પણુ હમારૂં કહેવું નથી. એટલું 
ખરૂં છેકે આત્માની સ્વાભાવિક પ્રરૃત્તિ સદાચરણુ તરફ છે અને તેથી 
સુખાતુભવ પ્રાપ્ત કરવા તરફે છે. એ અથમાં સુખ આત્માને સ્વાભા- 
વિક ધર્મે ગણાય તોપણુ હાલ સુખ નથી અનુબવાવું તે વાતને ભ્રાન્તિ 
માનવાનું કારણુ નથી. મનૃષ્યાત્માને કત વ્ય જ્ઞાન અને સદસદ્દબુટ્દિ 
છતાં તે વિકારોને વશ થઈ દુઃખ પ્રાપ્ત કરે હેમાં સ્વભાવ ગિરુદ્ધ ક'ઈ 
નથી. સ્વાભાવિક પ્રજત્તિતે ઢાંકી દઈ આત્મા પોતાના પ્રમાદથી 
દુ?્ત્તિમાં લીન થાય છે અને વળી સદાચરણુ બળથી દુર્જત્તિને દૂર 
કેરી શકે છે એ સુપ્રસિદ્ધ છે. સ્વભાવની આમ વિકૃતિ થાય છે એ 
વાત વાસ્તવિક છે એટલે તે પહ્મમાં કઈ અયુક્તતા નથી. કારણુબલે 
સ્વભાવમાં ફેરફાર થાય છે, સારા માણુસ નઠારા થાય છે અને નઠારા 
સાણુસ સારા થાય છે, કારણુખલે આત્માને સાન અને અજ્ઞાન પ્રામ 
થાય છે, ફારણુબલે આત્માને પોતાની સહજ પ્રશત્તિતી વિસ્મૃત્તિ થાય 
છે, એ વાત મનુષ્યજવનોાના ઇતિહાસપરથી સ્પણ જણાય છે. તેથી 
“સ્વાભાવિક ધમ”તે આત્માતી સમકાલીન સત્તાવાળા કહેવો એ 
આરીકીથી ન્ેતાં યથાથ નથી. મનુષ્યસ્વભાવમાં ફેરફાર થતા જણાય 
તે માયા છે એ દલીલ મનુષ્ય જાતિના અનુભવ વિરૂદ્દ હોવાથી તે 
સ્વતઃ સિદ્ધ યુકિત તરીકે સ્વીકારી શકાતી નથી. વળી, મનુષ્યરૂપે 
જન્મ થતાંજ આત્મા કારણુખલ વિના દુ્ભ્ત્તિમાં લીન થાય છે અને 
તેથી કારણુખલ વિના ત્હેનો સ્વભાવ બદલાય છે એમ પણુ હમાર 
કહેવું નથી. મતુષ્ય જન્મજ શા માટે થાય છે તે તો. ઉપર કહ્યું 
તેમ “રૂટ પ્રશ્ચ' છે. 

ઈશ્વરતી “સુખાત્પાદન ₹ચ્છા' “નિત્ય છે ત્હેના અથ* ચર્ચા- 
પત્રીએ હેવો કર્યો જણુ।ય છે કે ઈશ્વર પોતેજ એ ધચ્છા ખદલી શકે 
નહિ, અને પાપી દુઃખ પામે એ નિયમ પોતાને કરેલો છતાં ઉપલી 
“દચ્છા ઈશ્વરને પરવશ કરી નાંખી પાપીને દુઃખી થવા ન રે, આ 
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તતા વિચિત્ર યુક્તિ છે | ઇશ્વર મતુષ્યને સુખી કરવા ઈચ્છે છે તે 
સય છે પણુ ત્હેતી ઇચ્છા હેવી જણાય છે કે પાપી દુઃખ પામે એ 
નિયમની પ્રશૃત્તિથી પુણ્યશાળીનું સુખ વધારે વિલક્ષણુ થાય, પાપી 
પણુ કત્ત'વ્યત્ઞાન થતાં પશ્ચાત્તાપથી પાપિતા દૂર કરી પુણ્યશાળી 
થાય છે, તેથી ઈશ્વરની સુખોત્પાદનની ₹ચ્છા વાસ્તવિક રીતે બદલાતી 
નથી. નિત્ય હોવાનું કારણુ પચ્છા છે અને ઉપલા નિયમની પ્રશૃત્તિથી 
એક રીતે “અનિત્ય માનતાં કારણાન્તર' એ પણ્‌ ઇચ્છાજ છે. ધશ્વર 
શા માટે હાવી રીતે સુખ ઉત્પાદન કરે છે ત્હેના એજ ખુલાસો છે. 

૫. જીવાત્મા અને પરમાત્મામાં “ હાલ ભેદ છે એમ માની લીધું; 
પણુ તેથી મેોક્ષાવસ્થામાં ભેદ રહે છે એ કેમ સિદ્ધ થાય ? ” ઈશ્વરની 
સૃષિ ઈશ્વરથી ભિન્ન છે એ સવ ઠેકાણે નનેવામાં આવે છે, જીવાત્મા 
પરમાત્માથી ભિન્ન છે એ પણુ ન્નેવામાં આવે છે. એ ભેદ નજ 
થવાનું કારણુ ક'ઈ કલ્પવામાં આવતું નથી. તો પછી એ લેદ નહિ 
રહે એમ જ્ય્હાં લગી સિદ્ધ કરાય નહિ ત્ય્હાં લગી રહેશે એમ માનવાનુંજ 
કારણુ છે, હાલ જીવાત્મા પરમાત્માથી ભિન્ન છે માટે મોક્ષાવસ્થામાં 
ભિન્ન ન રહે એમ માનવાનું કે'ઈ કારણુ નથી. હાલ જન્મ્યા પ્હેલાં 
આત્મા પૂવજવનમાં પણુ પરમાત્માથી ભિન્નજ હતો કેમકે પરમાત્માએ 
સૃષણિ કરી આત્માને ઉત્પન્ન કયે ત્ય્હારથી તે પરમાત્માથી ભિન્ન છે. 
હાલ આત્માને સાન છે, સદ્ગુણુ તરફ સહજ ગ્રભત્તિ છે, ઈશ્વર પર 
ભકિત છે એ સવ* મોક્ષાવસ્થામાં નનરી રહે છે. દાલ છે ત્ડેમાંથી 
ક'ઈ પણુ મોક્ષાવસ્થામાં રહેજ નહિ એમ નથી. “પૂણુ જ્ઞાન ન 
થવાનું કારણુ હાલ નથી અને મોક્ષાવસ્થામાં છે માટે ત્ય્હાં પૂણુ સાન 
થાય છે. હાલનું અસ્તાનનું આવરણુ મૃત્યુ પછી નથી રહેવું. હાલ 
જવાત્મામાં સત્ર શકિતમત્ત્વાભાવ છે ત્ડૅનું કારણુ એ છે કે સર્વ- 
“શકતમાન કર્તાએ ઉત્પત્તિથીજ જવાત્મામાં' સર્વ શક્તિમત્વ મુક્યું 
નથી, પોતાની સૃછિ પોતાથી ભિન્ન રાખી છે, અને એ ભેદ નાશ 
પામવાનું કારણુ જણાતું નથી તેથી પરજીવનમાં પણુ-એ સરવ શકિત- 
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મત્વાભાવ કાયમ રહે છે. સર્વ્‌શકિતમત્વ આત્માની પરિમિત દશાનીં 
ખહાર્‌ છે. પૂર્વ જવનમાં દોષાભાવ ૭તાં ઇહે જવનમાં મતુષ્ય પોતાનાઃ 
પ્રમાદ્થી કત્ત'વ્યબુદ્ધિની ઉપેક્ષાથી દોષ કરે છે, તેથી દોષાભાવ જતો 
રહે છે. દોષાભાવ ન હે।વાનું કારણુ છે. તેમજ જીવાત્મા પ્રયત્ન કરી દોષથી 
મુકત પણુ થઈ શકે છે તેથી પરજીવનમાં તેમ હોય છે. દોષ અને 
દોષાભાવ એ જવાત્માની શક્તી અંદરના વિષય છે. હાલના દોષ 
વાસ્તવિક અને કારણુસર છે, પૂવ જવનનો દોષાભાવ મનુષ્ય દુરા- 
ચરણુથી ગુમાવે છે તેથી હાલની સ્થિતિ સમજવામાં માયાવાદનેો 
આશ્રય કરવે। પડતેોજ નથી. દોષાભાવ ત્રૈેકાલિક છેજ નહિ. 


“સમાજ બંધુએના સિદ્ધાંતમાં ફૂટ-અકૂટનો વિભાજક ધમ 
શે છે એ સમજવું નથી.” ફૂટ પ્રશ્ન તે શું તે સમજવવું પડશે 
એમ હમે ધાર્યું નહોતું. જે છે તે શા માટે છે એ પૃથક્કરણુમાં ન્યાં 
મતુષ્યબુદ્ધિથી ખુલાસો થઇ શકે તેમ ન હોય, જે જાણુવાની મનુ- 
ષ્યમાં શક્તિ ન હોય તે વિશેના પ્રશ્નને કૂટ સિવાય ખીન્ને કહી 
શકાતો નથી. જે વસ્તુસ્થિતિ છે તે તેવી શા માટે છે એમ નણુ- 
વાનાં સાધન મતુષ્યબુદ્ધિશક્તિમાં ન હોય ત્ય્હાં તે ન્નણુવાને પ્રશ્ન 
એ ફૂટ પ્રશ્ન છે. “મુમુક્ષુ ને અશ'કાહ પ્રમાણુભૂત સુદર્શન (મે, 
૧૮૯૧; પૃ. ૮૯) કહે છે, “ એવો નિયમ છે કે જે વસ્તુ જેવી છે 
તેવી લાભકારક હોય તો તે સારી કહેવાય છે. સૂય ઉગે છે તેમાં 
ફાયદા છે, ને તેથી ખીજ રીતે થતું હોત તે! હાનિ થાત, એટ- 
લુંજ માણુસ ન્નણી શક્રે એમ છે. સૂર્યને શા માટે દોરડા વતે લટ- 
કાવ્યો નથી, કે તેને જમીનમાંથી કેમ ઉગાડયેો નથી એ સવાલ 
કરવા તે નકામી વાત છે.” હાવા પ્રશ્નમાં કૂટ અકૂટનેો ભેદ સમન 
જવો મુશ્કેલ પડે એ નવાઇ જે'વુ' છે. “માણુસને પૂ'૭ડાં ને શીંગડાં 
કેમ ન કર્યા” એ પ્રશ્નને શથા પ્રશ્ર ગણીએ'-એમ “મમુક્ષુ' નો 
રા'કાગભ સ્વીકાર નેઇ હમને આશ્રય લાગે છે. તેમ વળી આ 
પ્રશ્ર “અન્ય કારણુ વિષયક' પણુ નથી. જે વસ્તુસ્થિતિ છે તે 
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ત્વવી શા માટે છે અને ખીજી શા માટે નથી એ ફૂટ પ્રશ્નત્વ, 
જીવાત્મા અને પરમાત્મામાં ભેદ શાથી છે, તે ખે એક કેમ નથી એ સવા- 
લમાં જેમ છે તેમ મનુષ્યનું રૂપ છે ત્ડેવું શા માટે છે, ત્હેતે પૂછડાં' 
અને શીંગડાં કેમ નથી એ સવાલમાં પણુ છે. માટે આ પાછલે 
પ્રશ્ન પણુ પ્રયોજન સ'બધેજ છે. “તેઓના (સામાજકેના) ઉપદેશ. 
પ્રમાણે તો મનુષ્ય આવતી કાલે રી'છ નદિ ને ઉંટ થઇ જશે અને 
પછી સદા સવ*દા ઉંટજ રહેશે એમ કદાચિત્‌ કોઇ આવીને કહે તો 
તે પણુ સ્વીકારી લેવું જયે અને તેનું કારણુ ના પૂછાય”-*મુમુક્ષુ ના 
અનુમાનથી જણાય છે કે ફૂટ પ્રશ્ન તે શું' તે ત્હેના લક્ષમાં નથી. 
આવ્યું. મનુષ્ય મનુષ્યરૂપે જન્મી થોડા વખત પછી રીંછ કે ઉંટ 
થતા ન્નેવામાં આવતા હોત એમ વાસ્તવિક રીતે ખનતું હોત અને 
તેમ થવાનું કારણુ મનુષ્યબુદ્ધિથી ગમ્ય ન હોત તો તેમ શા માટે 
છે એ ફૂટ પ્રશ્ન કહેવાત. જે છે તે શા માટે છે તે ખુલાસાથી 
સમન્નઇ શકાય નહિ ત્હેવું હોય તે ફૂટ પ્રશ્નનો વિષય છે. પણુ જે 
છે નહિ તે કલ્પી ત્હેનું કારણુ સમજવાની મુશ્કેલી જે'નું ચિત્ત 
ઠેકાણે હોય તેવા મતુષ્યને પડી હેય એમ ન્નણુવામાં નથી. સતુષ્ય. 
રીંછ કે ઉંટ થતો નથી તેથી તે શા માટે રીંછ કે ઉંટ નહિ થાય 
એ ફૂટ પ્રશ્ન કહેવાય પણુ શા માટે રીંછ કે ઉંટ થાય એ ફૂટ પ્રશ્ન 
કહૈવાય જ નહિ. જે છે તે ત્હેવું શા માટે છે અતે જે જે'વું નથી 
તે «હેવું શા માટે થાય એ બે પ્રશ્નમાં બહુ ફેર છે. પ્રશ્નની ચે.ગ્ય- 
તાતી જવાખદારી એકમાં પૃશ્છઠક પર છે અને બીજમાં પ્રશ્ન ઉત્પન્ન 
કરાવનાર પર છે. 

“ એ સુખાવસ્થામાં ઈશ્વર અને જીવને! સેવ્ય સેવકભાવ કાયમ- 
રહેવાને ” ત્હેનું કારણુ ઉપર આપ્યું તેમ એ છે કે જવાત્મા પર- 
માત્માની સ્ૃરણિ હવાથી તેથી ભિન્ન છે. 

૬. “સહન્ેપલખ્ધિ કેોની--એ પ્રશ્નથી આશ્રય થાય છે. 
ધર્મના વિષયમાં સત્‌ અને અસત્ના નિણુય સાર્‌ જે સહજેપલ- 


નદ ધર્મ ને સમાજ. 








ખ્ધિનું પ્રમાણુ લેવાય છે તે એક અમુક સતુષ્યતી કે કોઇની એમ 
છીજ નહિ. એક અમુક મનુષ્યની સહન્નેપલખ્ધિ જુદી અને બીન્નની 
જુદી એમ હોય તે તે ઉપલબ્ધિ સહજ કહેવાયજ નહિ, સહન્ને- 
પલખ્ધિનો અથ'જ એ કે મતુષ્યક્નતિને અન્તઃકરણુતી શુદ્ધાવ- 
સ્થામાં સત્ય, સદ્‌ગુણુ, અન'તત્વ, ઇત્યાદિને વાસ્તવિક અતુભવ 
સ્વાભાવિક રીતે થાય તે ન્નતેજ પ્રમાણુભૂત છે. ઉદાહેરણુ તરીકે, 
'સદાચરણે શા માટે ચાલવુ એ પ્રશ્નને। અંત્ય નિણુય સહજેપલખ્ધિ 
પર છે એટલે મનૃષ્યવ્યવહારમાં સદાચરણુથી ફાયદો છે તે માટે 
નહિ પણુ મવતૃષ્યની ઇશ્વિરદત્ત પ્રેરણા સ્વાભાવિક રીતે સદાચરણુ 
તરક્‌ વળે છે માટે સદાચરણુ ઇજ છે. આ સહન્નેપલખ્ધિ પંશ્વિરદત્ત 
પ્રેરણા હોવાથી શુદ્ધ ભ્નાવે તપાસતાં વ્યકિત પરત્વે તે ભિન્ન ભિન્ન 
'નથી હોતી. કાલિદાસ સ'દેહપદ વસ્તુમાં સત્પુરૂષની અન્તઃકરણુ 
પ્રશૃત્તિ તે જ પ્રમાણુ એમ કહી ખતાવે છે ત્હેવી, પણુ આ સહન્ને- 
પલખ્ધિ અમુક કાળની નહિ પણ હમેશની છે. તેથી એ સહન્ને- 
પલખ્ધિ તે કેની એ પ્રશ્નને ઉત્તર એ જ કે શુહ્ઠ અન્તઃકરણુની. 
હેનું શુદ્ધ સ્વરૂપ તપાસતાં ત્હેમાં વ્યક્રિતએના સતાંતર નડતા નથી. 
આ સણળ્ેપલખ્ધિ બીજરૂપ છે અને તે પરથી ધણા તકર બાંધી 
રાકાય છે. આ સહન્ેપલખ્ધિ આત્માનો સ્વાભાવિક ધર્મ હોય તો 
તે નિરન્તર્‌ કૈમ નથી અનુભવાતી એ પ્રશ્નના ઉત્તરમાં “મુમુક્ષુ' ને 
કહીશુ' કે (વર્ડસ્વથ' કવિતા અન'ત તત્ત્વની સહેજેપલખ્ધિ વિશેના 
પ્રસિદ્ધ કાવ્યમાં વણુવ્યું છે તેમ) સંસારમાં પડી મનુષ્ય પ્રમાદથી, 
કત્ત'વ્ય્રુદ્િની અવગણુનાથી એ સણન્નેપલખ્ધિતી મદદ ગુમાવે છે 
તેથી તે નિરન્તર નથી અનુભવાતી. અનિણ સંસ્કારને પોતાના 
દોષથી પ્રખળ થવા દઈ મનુષ્ય એ સહજેપલબ્ધિ ભૂલી જ્નય છે. 
એ વિસ્મૃતિ આમ કારણુસર છે અને વાસ્તવિક છે, સ્વાભાવિકધર્મ 
કારણુબલે ૮ કાઇ નનય. છે એ અનુભવ સત્ય છે તેથી માયાવાદના 
આતશ્રયની કશી જરૂર નથી, અસ્ઞાન વાસ્તવિક ન હેય, અનસાનનું 
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અસ્તિત્વ એજ ભ્રાન્તિ હોય તે। પછી ત્હેને દૂર કરવાને પ્રયત્નજ કરવાનું. 
ન રહ્યું ! અસાનીને અતે પાપીને વિશુદ્દ થવાયત્નજ ન કરવો પડે ! 


સહજેપલખ્ધિ કોઇ વખત તક ખાંધવામાં સહાયભૂત થાય. 
છે અને કેઈ વખત સહન્નેપલખ્ધિનું સ્વરૂપ તપાસવામાં તકે સહાય- 
ભૂત થાય છે એ ખરૂં છે. પણુ તેથી સહેન્નેપલબ્ધિ કરે તકનાં 
સ્વતત્ર પ્રમાણુ જતાં રહેતાં નથી. સહન્નેપલખ્ધિ તે શું, સહન્નેપ- 
લખ્ધિ શા માટે પ્રમાણુભૂત હેવા પ્રશ્નમાં તકની સહાયતાની જરૂર 
પડેજ અને એ અથમાં તો શખ્દ પ્રમાણુ માનતારને પણુ તકની 
૪ર્‌ર પડે, શખ્દ પ્રમાણુ એટલે શું, શબ્દ પ્રમાણુ શા માટે માનવું. 
જોઇએ, એ પ્રશ્નના વિવેચનમાં શખ્દ પ્રમાણુથી ઇતર તકનો 
આશ્રય લેવો! પડશે પણુ તે મતે શબ્દ પ્રમાણુ ક'ઇ તકને આધારે 
ન કહેવાય. એજ રીતે સહબ્નેપલખ્ધિ વિશે વિચાર કરવામાં તક'ની 
જરૂર પડે માટે સહજ્નેપલખ્ધિનું મૂળ સ્વરૂપ તક જન્ય ન કહેવાય. 
મનનો એક શ્યાપાર ખીજ બજ્યાપારનું સા!પક કારણુ થાય સાટે તે 
તેનું જનક કારણુ ન કહેવાય. “ખોટી સહજ ઉપલખ્ધિ' એ પદ 
કઇ તરેહવાર છે. ખોટી સહજ ઉપલખ્ધિ કલ્યા પહેલાં તે સહેજ 
ઉપલબ્ધિ છે “કે નહિં એ સઞાનતી જરર છે. સહેજ ઉપલખ્ધિ એ 
કઇ ભાવોામિ કે ઇચ્છા જેવી અમુક વ્યકિતમાં, અમુક કાળે, અમુક 
”તતી ઉત્પન્ન થઇ નાશ પાસનારી અવસ્થા નથી કે દરેક 
મનુષ્યને જ્યારે સંદેહ પ્રસંગ આવે ત્યારે નવી સહનજેપલખ્ધ થાય. 
જે સત્પુરૂષ છે, શુદ્દ અન્તઃકરણુવાળા છે ત્હેમના અન્તઃકરણુની પ્રજત્તિ 
કઈ તરકૂ છે, શુદ્ધ અન્તઃકર્‌ણુ ઢમેશ કઈ દિશામાં વળે છે, સત્યઃ 
તરફ કે અસત્ય તરફ, પુણ્ય તરક કે પાપ તરફ, આસ્તિકતા 
તરફ કે નાસ્તિકતા તરફ, આ પ્રશ્નના ઉત્તર દરેક મતુષ્ય માટે નવા 
ધડી કહડાતા નથી. હેના ઉત્તર એના એજ દરેકને અપાય. છે. 
સ'દેહ હોય ત્યાં આ નિશ્ચિત પ્રશૃત્તિ જે તરફ લઇ જતી હોય તે' 
સત્ય માગ' એ જ સહન્નેષલ્બ્ધિતી, સહાયતાનું સ્વરૂપ છે. તકથી 
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ખુલાસો મળતો ન હોય ત્ય્હાં કે વખતે તકનું પરિણામ તપાસવું 
હેય ત્યાં સઠજેોપલખ્ધિ હાવી રીતે નિશ્રયકારક થાય છે. 
આ સણહન્નેપલખ્ધિ તર્કથી વિશિણ છે. એ ઉપલબ્ધ સમસ્ત 
મનુષ્યન્નતિમાં શુદ્ધ રૂપે રહેલી છે. “ આત્માને। ઉત્પાદ-વિનાશશાલી 
મં” (નો આ અર્થ હોય તો તે ) “ તત્વાવિનિશ્રિય ” વખતે કઈ 
નવી નવી સણનેપલખ્ધિ ખનાવી કહણાડે છે એમ નથી. 
તા. ૧૫ મી એપ્રિલ ૧૮૯૧ના નાનસુધામાં પ્રાથના સમાજને 
ચોથો સિદ્ધાન્ત “ ભક્તિ વડૅ ઈશ્વર પ્રસન્ન થાય છે અતે આત્માનું 
ફલ્યાણુ થાય છે” એ શખ્દમાં આપ્યે છે, ત્યાં “કલ્યાણુ”ના સ્વર્‌પ- 
દશ'ક “એહિક” અને “આમુષ્મિક” શખ્દ નથી મુકયા તેથી તે 
પરલોક વિશેની શ'કાથી નથી મુકયા કે કેમ-આ પ્રશ્નની યોગ્યતા 
વિરો છં કરવામાં હમતે બાલિશતા સિવાય બીજું ક'૪ જણાતું 
નથી. પ્રા્થનામાળામાં એ વિશેષ શખ્દો કાયમ છે, પ્રાથના સમાજે 
પર્લેકના અસ્તિત્વ વિશે પોતાનો મત ખદલ્યો એમ અતુમાન કર- 
વાનું કઇ કાર્‌ણુ “મુમુક્ષુ”તે મળ્યું નથી, જે કીત્તન સાંભળી 
“મુમુક્ષુ'ના મનમાં શ'કાઓ ઉદ્દભવી તેમાં પરકાલના અસ્તિત્વની વાત 
સ્પણતાથી કહેવામાં આવી હતી, નસઞાનસુધાના એ અંકમાં પરલોક વિશેની 
શ'કાવાચક એક વાડય કે સૂચના સરખાં નથી, તો “મુમુક્ષું'ને ઉપલી 
શ'કા થવાનું શું કારણુ હવું ! “મુમુક્ષુ'ના બીન પ્રશ્નના ઉદ્દેશ હમે 
સાધારણુ રીતે કળી શકીએ છીએ પણુ આ છેલ્લા પ્રશ્નનો ઉદ્દેશ 
તતા કેવળ અગમ્યજ છે. 
આ ચર્ચા સમાપ્ત કરતાં “ સહિમ્ન સ્તોત્ર”નું વાક્ય લઈ 
કહીશું કેઃ-- 
જિમોઇઃ વિજાવયઃ અ થુ નારે 
જજિમાધાર ધાતા ઝ્સ્સિ ચિસુપાયાન રતિ ચ 1 ુ.* 
જાલયર્ચેશ્્વચ ત્વચ્ચનવલસ્ુઃ્થો ઇલ િચઃ . 
'. 'જુસજોડય વા શિન્ગુલર્ય સિ મોસાય ઝમયઃ |. 


પમોક્ષ વિચાર.” ૭ 
ય 28552529555 
“તે ધાતા . શી. ઇચ્છાથી, શા શરીરથી, શા ઉપાય વડૅ, શા 
આધારથી અને શા “ઉપાદાન વડે' ત્રિભુવન સ્રજે છે હેવા ઝુતક ને, 
જેનું એશ્વવ તકથી જણી શકાતું નથી ત્હેવા ત્ડારા (ઇશ્વર)માં, 
અવકાશ નથી, ત્હારામાં તે અસ્થાને છે. એ કુતકે કેટલાક હત- 
સુદ્ધિ પુરૂષાને જગતતા મોહ સાર્‌ બોલાવે છે.” એ કુતકથી, એ 
મોહથી પ્રભો ! હમને દૂર ૨ખ. 


પૃર્વણી:--ઉપલું લખાઇ રહ્યા પછી હમારા પર “ મુમુક્ષુ ” 
તરફથી સભ્યતાને નહિ છાજતો પત્ર આવ્યા છે. સોૌજન્યની મર્યા- 
દાનો આ ભગ “મમક્ષુ”'થી થતો જ્નેઈ ખેદ થાય છે. એ પત્રના 
ઉત્તરતી ક'૪ જરૂર હોત તો તે પત્રની પ્રસિદ્ધિમાંજ આવી ન્નત. 
પણુ, અવકાશની ત'ગીને લીધે તથા ત્હેમાં પ્રસ્‍તુત ચર્ચાને લગતી 
દલીલો આપી નથી માટે અત્રે તે પ્રસિદ્ધ કરતા નથી. માત્ર ત્હેમાંની 
એક વાત જણાવવાની જરૂર છે. 


“મુમુક્ષુના પ્રશ્નની ૧લી કલમ વિશેના હમારા છેલ્લા વિવેચન 
સંબ'ધે તે લખે છે કે, “કેણુ કહે છે કે તેમનો (જન્ય હોવા છતાં 
વિનાશ ન પામતી વિરેધમય મેોક્ષાવસ્થાનો અને આન'દ, ત્તાન, 
પ્રેમ, ભક્તિ ઇયાદિનિ।) અન્યોન્યવ્યતિરૅેકી સ'બ'ધ છે ? કહેવાને અર્થ 
એવો હતો કે જે “પરજીવન'નું સ્વરૂપ નક્કી કરવામાં મતુષ્યબુહ્દિને 
આશ્રય નહિ કરે તે! મોક્ષાવસ્થા--“પરજવન'માં આનંદદાયિ રહે છે 
એમ પણુ કહી શકાશે નહિ, કારણુ કે તે પણુ મનુષ્યબુદ્ધિનેજ 
અનુસારે કલ્પાવાનાં.” આ “ કહેવાનો અથ” પ્રથમથીજ “મુમુક્ષુ”એ 
આપ્યો હોત તે! આ મુશ્કેલી ન પડત. “ એક વસ્તુને જન્ય માની 
વિનાશિ ન માનવી” હેમાં “ સતુષ્યબુહ્ધિના આશ્રય” છેડી દેવાય 
છે એમ આ ખુલાસાથી “મુમુક્ષુના આશય ' જણાય છે-અંથવા તો 
“આ અવસ્થાન્તરને વાસ્તવિક 'માનવી' એ “ સતૃષ્યબુદ્ધિના 
“આશ્રય' ખહોાર છે મ આશય, હશે. . ' 


૮૦ ધર્મ ને સમાજ 





ભમુમુક્ષુની' અસ્પણુતા માટે હમે જવાબદાર નથી. વળી, ઉપલા 
ખુલાસા પછી પણુ હમારી દલીલ કાયમ રહે છે. જન્યને અવશ્ય 
વિનાશી માનવાનું કારણુ નથી એ અગાડટી ખતાવી ગયા છીએ અને 
મોક્ષને વાસ્તવિક અવસ્થાન્તર્‌ માનવાનું કારણુ પણુ કહી ગયા 
છીએ. મૃત્યુ પછી આત્માનું અસ્તિત્વ, ઇશ્વરનું સૃષ્ટિથી ભિન્ન 
અસ્તિત્વ વગેરે ચચ*વામાં એ કારણુ આપ્યાં છે. “ મતુષ્યબુહ્ધિનો 
આશ્રય નહિ કરે['' એમ કહેવાની પ્રસ્તુતતા સમનજ્નતી નથી. મનુષ્ય- 
ખુદ્ધિથી જ્નણેલુ* વાસ્તવિક હોય જ નહિ, તે સવ અનિય જ હોય એમ 
કહી શકાય નહિ; કેમકે વાસ્તવિક-અવાસ્તવિક, નિત્ય-અનિચ,,. 
ઇત્યાદિ સર્વ સાન સતુષ્યબુદ્દિદ્દારા મનુષ્યને થાય છે. આ સવને 
નિહુય શા આધારે થાય છે એ ઉપર કણો ગયા છીએ. જે રીતિયે 
મોક્ષાવસ્થાની વાસ્તવિકતા માનવામાં આવે છે તેજ રીતિયે તે અવ- 
સ્થામાં આનદ, જ્ઞાન, પ્રેમ, ભક્તિ ઇત્યાદિ વાસ્તવિક માનવામાં આવે 
છે. મનુષ્યના સાનપર અહો'ના સવ ન્તાનનો આધાર છે. વેદાન્તીને 


ખહ્મનું, કે બીન્ન કોધ્તે કશાનું સાન બીશ્ન શા આધારે હે।ઇ શકે ? 
માટે એ રીતિમાં સ્વવ્યાધાતકતા નથી. 


અ માાકઞમ 353. 


કર્મ અને ધુનર્જન્મ.* 








(પ્રાર્થના સમાજમાં અપાએલે। ઉપદેશ ) 

આ દેશમાં “કર્મ અને પુનર્જન્મ” મત ખહું પ્રસાર પામેલે 
છે. જન્મમાં જીવતાં જે કમ કર્યા હેય તેનાં ફેળ ફેરી જન્મ લઈ 
આત્મા આ લોકમાં જ ભોગવે છે, અતે તે ભોગવવા સારૂ તેને ફરી 
જન્મ લેવો! પડે છે, અને એમ અનેક વાર જન્મ લેતાં લેતાં દરેક 
જન્મના કમે તેની પછીના જન્મમાં ભોગવી અન્તે આત્મા જ્યારૅ 
કમ મુકત થાય ત્યારે એ પરિવત'નમાંથી તે છૂટે અને મોક્ષ પામે, 
એ આ મતની ડુંકામાં વ્યાખ્યા છે. એ મતતી યુકિત તપાસીએ. 


*“ાતસુધા' માસિકના જુનથી ઓક્ટોબર ૬૮૯૨ના અ'કોમાં પ્રક્રટ કરેલ. 


કમે. અને પુનર્જન-મ, ૮૧ 
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પ્રથમ તો પુનર્જન્મમત ત્રડગ્વેદ સંહિતામાં માનેલો માલમ 
પડતો નથી. તેથી એમ નહિ કહી શકાય કે એ મત વેદવાકયને 
આધારે છે. ઉપનિષદોમાં એ મત પ્રથમ જ્નેવામાં આવે છે. ક્ષત્રિય * 
રાજન ચિત્ર ગાંગાયંનિયે ઉદ્દાલક અને તેના પુત્રઃ શ્વેતકેતુતે ઉપદેશ . 
કચ છે કે પ્રેત આત્મા ચન્દ્રમામાં જ્ય છે અને ચન્દ્રમા તેતે ફેરી 
જન્મ પામવા પાછે મોકલે છે. “ પોતાના સાન અને કમ પ્રમાણે * 
તે અર્લી ફરીથી કીડારૂપે, જવડારૂપે, માછલીર્પે, પક્ષીર્પે, સિહરપે,. 
ભ્ૂડરૂપે, સાપરૂપે, વાધરૂપે, માણુસરૂપે, અથવા બીજ જગામાં. 
ખીન્ન રૂપે તે અહીં ફરી જન્મે છે.” કૌશિતકી છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં. 
એમ પણુ કલ્યુ' છે કે “આત્મા ચોખા, અનાજ, વનસ્પતિ, ઝાડ, 
તલ, વઢાણારૂપે જન્મે છે. માણુસો એ ખોરાક ખાય અતે સ'તતિ 
ઉત્પન્ન કરે ત્યારે તે તેના પ્રમાણે થાય. જેમણે સારા કમ કયો હેય 
તેમને જલદી કોઈ સારો જન્મ મળે. એટલે બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય કે 
વેશ્યને! જન્મ મળે. પણુ જેમણે નઠોારાં કમ કર્યા હોય તેમને જલદી 
નઠારા જન્મ મળશે; એટલે કુતરા, ડુક્કર કે ચાંડાલનો જન્મ 
મળશે. ” ખૃદદારણ્યોપનિષદ્‌માં પણુ કહ્યુ છે કે “ધાસને 
કીડા એક તરખલાને છેડે પ્હાંચી ખીન્ન તરખલા પાસે જઈ તે 
તરક પોતાને લઈ નય છે તેમ આત્મા આ શરીરતેો યાગ ડરી 
અને અસ્ાન દૂર કરી ખીન્ન શરીર પાસે ફેરી જઈ તે તરફે પોતાને 
લઈ નય છે. સોની જેમ સોનાને કકડો લઈ તેની ખીજ નવી 
વધારે સુંદર આકૃતિ ખનાવે છે, તેમ આત્મા આ શરીરનો ત્યાગ કરી 
અને અનસ્તાન દૂર કરી પોતાને સાર્‌ ખીજું નવું અને વધારે સુંદર 
રૂપ કરૅ છે. તે પિતએ જેવું હોય, કે ગન્ધવો જેવું હોય, કે દેવે 
જેવું હોય, કે પ્રન્નપતિ જેવું હોય, કે બદ્મન્‌ જેવું હોય, કે ખીજ” 
પ્રાણીએ જેવું હોય. આ તો જે મતુષ્ય ઇચ્છા કરે તેને માટે. જે 
મનુષ્ય ઇચ્છા નથી કરતો, જે ઇચ્છા નહિ કરતાં, ઈચ્છાથી વિમુકત' 
થઇપોતાની ઈચ્છાએમાં સંતુષ્ટ થાય છે અથવા આત્માની જ ઇચ્છા 
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કરે છે તેના પ્રાણુ બીજે ક'ઈ જતા નથી. બહાન્‌ હોઈ તે બહ્મન્‌ 
પાસે નનય છે. સાપની કાંચળી ઉકરડાપર મરી ગયેલી અને નાખી 
દીધેલી પટી રહે તેમ શરીર પડી રહે છે. પણુ તે શરીરથી છૂટેલે 
અમર આત્મા માત્ર ખહમન્‌ છે. તે જ માત્ર છે.” (દત્તમાંથી) મહાત્મા 
ખુદ્દે આત્માનું અસ્તિત્ત નહોતું સ્વીકાર્યું, પણુ વિચિત્ર રીતે આત્માને 
પુનજન્મમત સ્વીકાર્યો હતે. 

આ મત તપાસતાં ખે દષ્ટિબિન્દુથી તેતી તુલના કરવાની છે. 
આસ્તિકવાદ્થી અને નાસ્તિકવાદ્યી-ઈશ્વર છે એમ સ્વીકારતાં 
પુનર્જન્મમત વિશેની દલીલ 'કેવી નજ્નતની થાય છે અને ૬શ્વર છે એ 
નાકબુલ કરતાં તેતી દલીલ કેવી નનતની થાય છે. નાસ્તિકવાદ સ્વીકાર્યા 
પછી પુનર્જન્મ સ્વીકારાય છે કે નહિ એ વાતની ખહુ હલકી ગણુના 
શાય છે કેમકે આપણે આસ્તિકવાદ ૬શ્વર છે એ મત સર્વ રીતે 
માન્ય છે અને તેનાં પ્રમાણુ પણુ અનેક વાર આ સ્થળેથી અપાઇ 
ગયાં છે. છતાં નાસ્તિકવાદના દષ્ટિબિન્દુથી પુનજેન્મમત તપાસવાને। 
હેતુ એટલે જ કે પુનરજન્મમત અને નાસ્તિકવાદને કેવો સ'બ'ધ છે, 
પુનરજન્મમતનું પરિણામ કેવું નાસ્તિકવાદમાં થાય છે, નાસ્તિકને તે 
મત કેવો અભિમત થાય છે તે જેઈ શકાય. 

જગતલતે કર્ત્તા-નિય'તા મનુષ્યથી મોટો કેઈ પ્રભુ છે એ વિશ્વાસ 
આય* પ્રન્નમાં વેદના સમયથી ૬૮ થયલે! છે. તોપણુ ભિન્ન ભિન્ન 
શાસ્ત્રકારીના મત પરસ્પર વિરૂૃદ્દ હોય તે છતાં તે સવને પ્રમાણુ ગણી 
સ્વીકારવા, અને તે મતની ચેોગ્યાયેોગ્યતા તપાસવાને। તે વિચારજ ન 
કરવો એ બુદ્ધિથી નાસ્તિકવાદમાં પરિણામ પામતો પુનર્જન્મ મત 
પણુ સ્વીકારી લેવામાં આવ્યે! છે. ઉપર આપેલા ઉપનિષદોમાંના ઉતારા 
પરથી જણાય છે કે આ મતની શરૂઆત માણુસના કમનું ફળ 
હોવું જોઇએ એ ચિંતામાં થઈ છે. પૃથ્વીપર એવું ન્નેવામાં આવે છે 
કે કેટલીક વાર સારાં કૃત્ય કરનાર, સુતીતિચે ચાલનાર સાધુ પુરૂષો, 
ન્યાચ્ય્‌ રીતિચે વત'નાર સજ્જને દુઃખી થાય છે કે દુઃખમાં જન્મારો 
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સુરા કરે છે અને નઠારાં કૃત્ય કરનાર, અનીતિયે ચાલનાર દુજ પુરૂષો, 
 અન્યાચ્ય રીતિયે વતર્નાર દુર્જને સુખી થાય છે અને જન્મારો સુખમાં 
કહાડૅ છે. સદાચરણુની સંપૂણું મૃત્તિ, સુતીતિને ચાઠનાર, શુહ્ત્વ ધારણુ 
કરનાર અને પવિત્રતા વર્ત્તાવનાર પરમેશ્વરના રાન્યમાં આવે 
અન્યાય અધટિત લાગે છે, ઉશ્ચરનતા ન્યાયકારી સ્વરૂપને લાંછન 
લગાડે છે, તેની વિશુદ્ધિપ્રિયતામાં બાધા કરે છે. માટે, સાધુ તથા 
દુદ્ઠ પુરૂષોને તેમનાં સુમૃત્ય તથા કુકૃત્યનાં રૂ્‌ળ આ જન્મમાં ન મળે 
તો આવતા જન્મમાં મળવાં ન્નેધયે, સાધુ પુર્ષા આ જન્મમાં સુખી 
ન થાય તો આવતા જન્મમાં સુખી થવા જઇએ એમ ઈશ્વરપરથી 
અન્યાયનો આરાપ ખસેડવા તથા સદાચરણીને દિલાસો દેવા આ 
પ'પુનજન્મમત ઉદ્દભવ્યો. હવે પ્રથમ તો ઈશ્વરને ન્યાય સાબીત કરવા 
આવી મનુષ્યફલ્પનાતી જરૂર જ નથી. ફૃત્યનાં ફળ જે જન્મમાં તે 
ક્રરાયાં તેમાં ન મળે છતાં આવતા જન્મમાં મળે તો તો! આખરે 
₹શ્વિર ન્યાયી એવી કલ્પના મનુષ્યની નબળાઈ ખઅતાવી આપે છે. 
જાઈ સનુષ્યને સારે! ઠરાવવો હોય તો તેના દોષ છતાં અંતે તેના 
સારા ગુણુ વણવી મનુષ્યો તેને સદગુણી ઠેરવે છે. આવી જ નબળાઈ 
ઉપલી કલ્પનામાં છે. આ જન્મમાં સાધુ પુરૂષ દુઃખી થાય અને અસાધુ 
“સુખી થાય એ અન્યાય થોડા કાળ પછી સાધુને સુખી કયાથી અને 
અસાધુને દુઃખી કર્યાથી ધોવાઈ કેમ નનય તે સમન્નતું નથી. પણુ 
વખતે એમ કહેવામાં આવરે કે આ જન્મમાં તો વળો આગલાં 
જન્મનાં ફળ મળે એટલે ₹શ્વિરને આ જન્મનાં ફૃયનાં ફળ આપવાને। 
અવકાશ ન મળે માટે તે આવતા જન્મમાં આપે. આ પણુ નબળા 
મનુષ્યની ઈશ્વરને પોતાના જેવા નબળા ખનાવવાની કલ્પના છે; એ 
વિશે અગાડી ન્નેઇરું. 

પ્હેલાં એક પ્રસગે “ એશ્વરી નીતિ ”ના વિવેચનમાં કહ્યું હતું 
જ અહીંના સુખદુઃખને ઈશ્વરે આપેલાં ઈનામ કે સન્ન ગષણુવાં એ 
તતા માનવી નીતિ છે. ઈશ્વરે સ્ષ્ટિતે ચલાવવાના નિયમે। કર્યા છે તેતે 
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૮૪ ધર્મે ને સમાજ. 
વ્યાપાર સર્વે તરફ એકસરખી રીતે થયો! નજ્નય છે. પાણીથી સત્પુરૂષતી- 
તરસ છીપે છે અને પાપીતી તરસ પણુ છીપે છે, સૂર્યને, પ્રકાશ” 
સાધુ અને અસાધુ સર્વને એકસરખા મદદ કરે છે. ખેતરમાં બીજ 
વાવ્યા પછી ૬ૃછણિ વગેરે અનુકફૂલતા મળે તો ખરી માલકીના ખેતરમાં 
વત્તું પાકે અને બીનન પાસે છીનવી લઈ વાવેલા ખેતરમાં એણછું પાકે 
એમ થતું નથી. આમ સૃણ્િમાં જેથી ઓપણુને સુખ દુઃખ થાય છે 
તે સૃદિના નિયમ પ્રમાણે થયાં જાય છે. 'સત્પુરૂષનું વહાણુ પણુ" 
વાવાઝોર્ડું થાય તો ડૂબી જય છે. દેવતા હાથમાં ઝાલનાર પાપી હોય 
કે પુણ્યશાળી હોય તોપણુ સરખી રીતે દાઝે છેં. ઈશ્વર પોતાના 
રચેલા નિયમો તોડે એમાં તેનું મહત્તત, એ તેને ચમત્કાર, ઈશ્ચરે 
નિયમેો। રચતી વખત વિચાયું નહે હોય કે આથી તો અન્યાય 
થશે' માટે તેને પષ્ઠાડીથી ફ્રેરવવા પડે એવી બાલિશ કલ્પના ભાસ્ય- 
જનક છે. એક આદમી અપરાધ કરે તો તેને સન્ન કરવા તેની 
સ્વત'ત્રતા ને મિલકત છીનવી લેવી એ માનવીનીતિનેો આશ્રય મનુ- 
પ્યતે કરવો પડે છે. ઈશ્વર તો અસાધુને સ!ધુત્વથી જતે છે, ક્રોધનેઃ 
અકધથી જતે છે, કૃપણુને દાનથી જતે છે, અસત્યવાદીને સત્યથી 
જતે છે. સૃણ્નિાં સુખ દુઃખ આમ સૃણ્તિના નિયમે!ના પરિણામ છે,, 
તો તેના સ્વરૂપપરથી ઈશ્વરને અન્યાય આરેોપવેો એ ઈશ્ચરની નિન્દા 
છે. દેહના નિયમ તુટે તો તેના યોગ્ય પરિણામ દેહને થાય છે. 
આત્મા નિયમ તોડે તે! તેનાં પરિણામ આખરૅ આત્માને થાય છે.. 
ત્યારે આત્માનું સુખદુઃખ તે તેતી શાન્તિ કરે અશાન્તિમાં છે. 
લાખો સવુષ્યોનો પતિ, અસંખ્ય ધનની સંપત્તિવાળા, અજય્ય 
સેંનાથી વિંટાયલો, સ્ત્રી પુત્ર પરિવારથી સુખી એવા રાન્નને। પણુ 
આત્મા અશાન્તિમાં હોય તે સુખ ભોગવતો નથી. તેમ નિર્ધન, 
મદોન્મત્ત મનુષ્યથી તિરસ્કૃત, અસહાય, મંતુષ્યનો આત્મા પણુ શાન્તિ 
ભોગવતાં સુખ પામે છે. આ રીતે આત્માનું સુખદુઃખ તેની પોતાની 
શાન્તિ કે અશાન્તિમાં છે. મૃત્યુ પછી કાયમ રહેનાર આત્માને ઇનામ 
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5% સન્ન તેની શાન્તિ નત કે અશાન્ ન્તમાં છે. આત્માને ઇનામ કે, સજા 
રહુ ધારણુ કર્યા પછી જ મળે એવી કશી જરૂર નથી. કેમકે દેહ ધારણુ 
કર્યા પછી પણુ દેહના 'વિલાસ 'કે કશ્થી પણુ ન્યારે અંતે આત્માને 
શાન્તિ કે અશાન્તિ પ્હાંચે ત્યારે પરિણામ મળ્યું કહેવાય. તો એ 
શાન્તિ કે અશાન્તિ તો વગર દેહે પણુ થાય. આત્માનો પશ્ચા- 
ત્તાપ, ઈશ્વિરવિમુખતા ₹શ્વિર પોતાથી અપ્રસન્ન છે એ સાન, સશ્વરની 
કુપાછાયામાં રહેવાની પોતાની અયોગ્યતા એ જ આત્માને અશાન્તિ 
આપી દુઃખ કરે છે. 

દેહથી થતું અન્નાનનું આવરણુ ખશી જતાં ઈશ્વરના સ્વરૂપનું, 
ઈશ્વરને શું પ્રિય છે તેનું, ઈશ્વરતી પ્રીતિ કેવી જરૂરની છે તેનું ભાન 
' વધારે સ'પૂરી રીતે થાય, દેહ છતાં તેવું સારૂં ન થાય તે! દેહથી જુદા 
પડે જ ખરેખરો પશ્ચાત્તાપ થાય. તેમજ સુખ-અતે ઇશ્વરકૃપા અને 
₹શ્વર સાંનિધ્ય જેવું સુખ એકે નથી-એ પણુ દેહથી છુટા પડયા 
પછી જ સપૂર્ણું રીતે થાય. સંપૂર્ણ શાન્તિ ત્યારે જ મળે. દેહ ' છતાં 
“ઈશ્વરથી ક'ઈ વિમુખતા ક'ઇ છેટું રહે છે તે દે ગયા પછી જું 
રહે. આ રીતે વાસ્તવિક સુખદુઃખ આત્માના શાન્તિ અશાન્તિ 
'ખરેૅખરાં દેહ વગર થાય છે તો આત્માના સુકૃત્ય કે કુકૃત્યના ઈનામ 
“ક સત્તા પણુ દેહ વગર જ પૂરૅપૂરાં થવાનાં. દેહથી તો ઉલટું વિધ્ન 
આવે. માટે ન્યાય માટે પુનજ*ન્મની કશી જરૂર નથી. ' 

વખતે એમ કહેવામાં આવશે કે શું એક વાર પાપ કકું તો 
'કૂરી સુખની આશા જ નહિ. અન'ત કાળ દુઃખમાં જ રહેવાનું, ફરી 
જન્મ લઈ એ પાપનાં કૂળ ભોગવે. સારાં કૃત્ય કરવાની તક મળ- 
વાની જ નહિ ? આ શ'કાનેો ઉત્તર “પ્રાર્થનાની જરૂર૨' વિષેના 
વિવેચનમાં આપવામાં આવ્યો હતે. ધશ્વર કૃપાળુ છે, પાપની સન્ન 
પ્રશ્ચાત્તાપ છે, તો ચે।ગ્ય પશ્ચાત્તાપ થઈ રલ્યા પછી, દુજ્તેતા ગયા પછી 
શશ્વિરકૃપાને યોગ્ય ન થવાય એવું કઈ નથી. તો એ પશ્યાત્તાપ 
માટે દેઢ ધારણુની કશી જરૂ૨ નથી. તેથી તો ઉલટાં પાઠલા જન્મનાં 
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કૃત્ય ભૂલી જવાય એટલે પશ્ચાત્તાપ કરવાને પ્રસંગ આવે નહિ અનેઃ 
પાપિતા એમની એમ રહે. પુનર્જન્મમાં દેહના સુખદુઃખથી આત્માને 
ઈનામ કે સજ થાય નહિ. આત્માના સુખ માટે, ધનામ માટે તો. 
મોક્ષ ઈંશ્વરકૃપા ઇશ્વરસાંનિધ્ય જ છે. આત્માની સ'*ન માટે આ 
પાપ ખોડું કર્યુ, ધશ્વરતે અપ્રિય કયું એવી પશ્ચાત્તાપજન્ય અશાન્તિ 
ન્નેઈયે. પુનર્જન્મમાં પાછલાં રૃત્યતી સ્ષ્તિ ન હોય એટલે એ 
સન્ન હોઈ શકે નહિ. 

આ જન્મનાં કૃત્યનાં ન્યાયયુક્ત ફળ માટે હવે પછી પુનર્જન્મની 
જરૂર છે કે નહિ તે નેવું ? હવે આ જન્મની ૬દશાના ખુલાસા 
માટે આ જન્મ પ્હેલાં પૂર્વ જન્મની જરૂર છે કે નહિતે જઇએ. 
જ્ેટલીક વખત કહેવામાં આવે છે કે આ જન્મમાં કોઈ સુખી, કેઈ 
દુઃખી, કોઈ જન્મથી અંધ, કોઈ વિશેષ બળવાન, કેઈ વિશેષ બુદ્દિ- 
વાન્‌, કેઈ જડબુદ્ધિ જેવામાં આવે છે, એ કમ'નાં ફળ ન હોય 
તો ઈશ્વર અન્યાયી કહેવાય, માટે ધશ્રચરનો ન્યાય સાબિત કરવા 
પૂર્વજન્મ માનવે ન્નેઇયે કે પૂર્વજન્મનાં ફૂળથી આ બધી વ્યવસ્થા 
થયલી માનતાં અન્યાય ક'૪ રહે નહિ. અહીં પાછા ઈશ્વરપર- 
ઉપકાર કરનાર આ મતવાદીને કહેવું જેઈ યે કે ઈશ્વરના ન્યાયતી 
ગણુના માનવીનીતિયે કરવી એ ઈશ્વરની નિન્દા છે. માતાપિતાના 
સ્વભાવ, બુદ્ધિ, અંગ વગેરે કારણોથી ગર્ભાવસ્થામાં કઇ અકસ્માતથી, 
માતાના મનપરની અસરથી, જન્મ વખતની સ્થિતિથી, આસપાસના 
સંસગ થી એવી અનેક રીતે મતુષ્યના અંગ અને મનની સ્થિતિ' 
નિશ્ચિત થાય છે. તેમાં ઈશ્વરને મતુષ્યબુદ્ધિયે પાથિવ સુખ આપી 
પક્ષપાતી થઇ ઈનામ આપનાર કે મનુષ્યની માફક વેર લેનારગણુવે 
એ ૬શ્વરની નિન્દા છે. ઈશ્વિરના નિયમ પ્રમાણે સૃદિ ચાલી ન્નય- 
છે. એ નિયમમાં ઇશ્વરે પોતાને ચોગ્ય લાગી તે ગોઠવણુ કરી છે. 
મતુષ્યનું તેમાં ન્યાય અન્યાય ઠેરવવાનું કામ નથી. આત્મા ઈશ્વરનેઃ 
પ્રિય કામ કરી ઈશ્વરસાંનિષ્યમાં સંતોષ પામે એ જ તેતું ઇનામ. 
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પોતાની દુજતાનું પૂરેપૂરું ભાન થતાં પશ્ચાત્તાપ કરે એ તેની સન. 
એમાં ઇશ્વરને પક્ષપાત કરવો પડતે નથી કે વેર વાળવું પડવું નથી. 

પણુ ધારો કે આ જન્મમાં માણુસોતી વિવિધ સ્થિતિ અન્યાયસૂચક 
છે. તા પૂુવજન્મ માનન્‍્યાથી એ અન્યાયારાપ કેમ ટળી નનય છે? 
પૂવ જન્મમાં મતુષ્યોએ વિવિધ અવસ્થાને લીધે વિવિધ કમ કર્યે તે 
તે જન્મની અવસ્થા ઈશ્વરે આપી અન્યાયનાં મૂળ રપ્યાં, પૂવ'જન્મની 
અવસ્થા તેથી આગલા જન્મની અવસ્થાનું શૂળ ગણી, આ દોષ દૂર 
કરીએ તો તે માટે તેથી આગલા જન્મની અવસ્થાપર જવું પડે, એમ 
કરતાં સહુથી પ્રથમ જન્મપર જઈ ચે તો ત્યાંતો તે જન્મતી અવસ્થાના 
કારણુ માટે પૂર્વજન્મ નથી. તો એ અવસ્થા આપી ઈશ્વરે જ અન્યાયનાં 
ખીજ રેપ્યાં ! બધાના પ્રથમ જન્મની અવસ્થા સરખી હે!ત તે કઇ 
દહાડો અન્યાયનું કારણુ જ ન રહેત ! આમ આ જન્મતી અવસ્થાને 
ઈશ્વરના ન્યાય તપાસવામાં કામે લીધાથી ઈશ્વરનિન્દાને। દોષ વ્હોરી 
લેવાય છે અને મુશ્કેલી તો એમને એમ રહે છે. જે વિવિધ અવ- 
સ્થાનું અંત્ય મૂળ પ્રથમ જન્મ જ ત્યાં તો તેના કારણુ માટે પૂર્વ 
જન્મ મત નિર્થક ચ# પડૅ છે. પ્રથમ જન્મ નથી, આત્માના 
જન્મ અનાદિ છે એમ કહેવામાં આવે તા આત્મા ઈશ્વરના સમ- 
કાલીન સત્તાવાળા, ૧શ્વરથી સ્વત'ત્ર કલ્પવો પડે, ઈશવર સવને 
સદા છે એ નાકબુલ થાય અને પરિણામે નાસ્તિકતા આવે. સરા 
ઈશ્વર ન માનનાર વેદાન્તીને મતે પણુ અસલ એક બહ્મજ સય 
હોય, બધું તેમાંથી નિકળ્યું હોય તે આત્માના જન્મ અનાદિ ન હો્‌ય. 


વળી વિચારીશું તો માલમ પડશે કે પૂવકમનાં ફળથી એક 
જન્મની અવસ્થાનો ખુલાસો આપતાં મનુષ્યની કમ માટે જવાખદારી 
રહૈતી નથી. પ્રથમ જન્મમાં જે કમ કર્યી તે પ્રમાણે બી'ન જન્મમાં 
અવસ્થા થાય તે પ્રમાણે ફૂતિ કરવાને માણુસ દોરાય, તો પછી ખીન્ન 
જન્મના કમ માટે જવાખદારી શી રહી ? દરેક જન્મમાં માણુસ 
.કહી શકે કે મને તો પૂર્વ જન્મથી સચિત પ્રારખ્ધ દૉરૅ છે તેમ હું 


૮૪ ધમ ને સમાજ. 





દોરાઉં છું, પૂવજન્મનાં ફળનાં કમ કર્ચ ન્નઉં છું. ન્નતે ખુશીથી 
કઇ કરતો નથી. આમ નવાં કર્મ કરવાની સ્વત'ત્રતા કયાં રહી ? 
નવાં કમ કરી છુટવાનો અવકાશ કયાં રહ્યો ? આ જન્મમાં આગલા 
જન્મમાં કૃયથી દે।રાઇયે તેમાં આપણે શે વાંક ? ત્યારે જવાબદારી 
તો! પ્રથમ જન્મના કૃત્યતીજ રહી તો પછી કમની જવાબદારી માટે 
એક કરતાં વધારે જન્મની જરૂર ક્યાં રહી ? તે જન્મ તેો। જવાખ- 
દારી વગરના માણુસને ઘસડયા જય છે. “સદાચરણુ બળ” વિષેના 
વિવેચનમાં કહું હતું તેમ સીતાને રામે કહાડી મૂકી તેમાં સીતા 
કહે કે એ રામના દોષ નથી, હું જ મારા પૂવ જન્મનાં કર્મનાં ફળ 
ભોગવું છું; આમ હોય તો શું સીતા પૂર્વ જન્મનાં કૃત્યતી સત્ન 
ભોગવે માટે રામ અન્યાય આચરે, રામ અપરાધ કરે ? ઈશ્વરને 
ન્યાય એવે હોય, એક જણુને સન્ન થાય માટે ખીજે ગુનો કરે ? 
એક જણુનું ખુન થાય તે તેને તેના આગલા જન્મનું ફળ મળ્યું 
એમ હોય તો શું એ ફળ આપવા માટે ઈશ્વર ખીન્ન પાસે ખૂન 
કરાવે, પાપ કરાવે ? એ ખૂની અપરાધી નથી એમ તે કહી શકાશે 
નહિ. આ રીતે આ અંશમાં જવાખદારીને નિયમ વિપરીત થઇ નનય છે. 

આમ આસ્તિકવાદતા દછ્િબિન્દુથી ન્નેતાં, ઇશ્વર છે એમ 
સ્વીકારી વિવેચન કરવા પુનર્જન્મ મત તદન નિષ્કારણુ માલમ પડે 
છે, અને વાસ્તવિક રીતે નેઇશું તો એ મતને નિકટ સબંધ નાસ્તિક- 
વાદ ન્નેડે ઘણો છે. બુષ્ધે ઇશ્વરના અરિતત્વને સ્વીકાર ન કર્યે, 
અને ઇશ્વરની ખાલી પડેલી ગાદીએ “કમને બેસારી દીધું. વિશ્વનો 
નિય'તા ઈશ્વર નહિ, મનુષ્યનાં સુખદુઃખ જેથી થાય છે તે નિયમે। 
લડનાર ઈશ્વર નથી. ઇશ્વર નથી એટલે પુણ્યશાળાને ઈશ્વર સનિ- 
ધિમાં મોક્ષ નહિ, પાપીને દેહ પડયે પશ્ચાત્તાપમય દુઃખ નહિ. ત્યારે 
વિશ્વત'ત્ર શાથી ચાલે છે ? મનુષ્યને સુખદુઃખ શાથી થાય છે ? 
કમથી. ઈશ્વર નથી તો સાધુ અને દુછના આત્માની સ્થિતિમાં શાથી 
ર્‌ેર થશે ? કમથી. ઈશ્વરભકિતની કિમ્મત નથી તો શાની છે ? 


કમે અતે પુનર્જન્મ. ૮૯ 





કર્મની. આમ ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ નાકણુલ કરનારને આ મત ધણેા 
અભીણ હતો. ઉપર બતાવ્યું તેમ જન્મને અનાદિ માનવામાં ખન્ને 
રીતે નાસ્તિકતા આવે છે. નાસ્તિકવાદતી નિમ્ર'લતા અને ભ્રાન્તિ 
અનેકવાર બતાવવામાં આવ્યાં છે એટલે નાસ્તિકવાદને આધારે ટકી 
રહેલો પુનર્જન્મ મત નિરાધાર જ છે. ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ એ પ્રસ્તુત 
“વિષય નથી એટલે તેમાં ઉતરી શકાય તેમ નથી. 

છતાં નાસ્તિકવાદીના દષ્ટિબિન્દુથી પૂર્વ જન્મ મતની યુકત 
તપાસીયે. થિઓસોપ્રી નામે ચાલતો પ્રયત્ન બહુ અંશે ખોદ્દ માગ'ને 
કે જાધક વાર વેદાન્ત માગને સ્વીકારે છે. ખોદ્દ માર્ગતી માફેક 
વેદાન્ત માર્ગ પણુ અન્ય રીતે નાસ્તિકવાદ છે. મનુષ્ય બહ્મ હોય, 
પશુ બહમ હોય, પાષાણુ બ્રહ્મ હેય, વિશ્વમાં બહ્નથી અતિરિકેત, 
અદાથી જાદુ બીજાં કઇ ન હોય, વિશ્વ તે જ બ્રહ્મ હેય, અસ્તિત્વ 
'એ જ બ્રહ્મ હોય તે પછી જેનાથી અતિરિકત ક'૪ નથી, જેનાથી 
જાદુ' ૩૪ નથી, જે છે એટલા સાટે જ છે, જેના ગુણુ કઇ નથી 
તે હોય કે ન હોય તે “સરખુ”જ છે. મનુષ્ય ઇશ્વર હોય એટલે ઈશ્વર 
છે એમ -કહેવાનું કારણુ રહું નહિ. રાન્ન અને પ્રજ્ન એક એક રીતે 
સરખાં હોય, એક જ હોય તો રાજા છે એમ કહેવાનું *કારણુ રહ્યું 
નહિ. મનૃષ્યતે પોતાના કર્મ માટે કોઈ ને જવાખ દેવાને રજ્યો નહિ. 
તેના ક્મજ ભ્રાન્તિ કહેવાય. આમ વેદાન્તનું પરિણામ નાસ્તિક" 
'વાદમાં છે. થિઓસે।રી આ ખે નાસ્તિકવાદને અભિમત ગણશે છે, તેથી જ 
તે પુનર્જન્મ મત સ્વીકારે છે. થોડા વખતપર્‌ મુંબઇની મંડળોના 
સેકેટરીયે પુનર્જન્મ મતની તર્ફ્રેણુમાં આ શહેરમાં ભાષણુ આપ્યું 
હતું. આથી સ્વમતને પુષ્ટિ મળેલી ગણુતાં આસ્તિક જને।યે તો 
“સકોચ પામવું જનેઈ યે કેમકે ઈશ્વર આપી દઇ પુનર્જન્મ લેવો એ 
સાડું ભકતથી ન થાય, વળી હિંદુ શાસ્રને આધારે પુનર્જન્મ માન- 
નારે પણુ પોતાના મતને એથી પુણિ મળેલી ન ગણુવી ન્નેઇએ 
“કેમકે એ. મંડળી ખીજ રીતે તે હિન્દુ શાસ્રાને તેમની ખરી કિમ્મત 


હ૦ ધમ ને સમાજ. 





કરતાં પણુ ઊંચાં ચડાવી શાસ્રકારેના મનમાં ન્હોતી તેવી વાતો 
તેમાંથી કહાડવા મથે છે પણુ પોતે હિંદુશાસ્રતે પ્રમાણુભૂત માને 
છે, તેનું રહસ્ય પ્રસિદ્ધ કરવાનું માથે લે છે એ વાત મનુષ્ય પશુરૂપે: 
અવતરે એ શાસ્્ર મતમાં ભૂલ કરતા એ મળી ભૂલી જાય છે અને 
મનુષ્ય પશુ અવતરી શકે જ નહિ એમ માને છે. માટે શાસને 
પ્રમાણુભૂત માનનારે તે થિઓસે[ષ્રીને ટેકો સ્વીકારવો ન જ્ેેઈયે 
કેમકે તે શાસ્રને કેરે મૂકે છે. શાસ્્ર કેરે મૂઝી તકે વાપરવો એ 
વાસ્તવિક રીતે તો યુકિતસર છે પણુ આ સૂચનાને। હેતુ એ છે કે 
આ ખાખતમાં થિઓસેોડી અને શાસ્ર ખાતર બુદ્દિનું બલિદાન 
આપનાર ખન્નેનતી અસ'બ'હતા છે. થિએસેોપીકલ મંડળી નાસ્તિકવાદી 
છે. તટસ્થ કર્તા નથી માનતી, આય  લે!કો ઈશ્વરને જે સ્વરૂપે માને 
છે તે સ્વરૂપ નથી સ્વીકારતી એ તે પોતે જ કહે છે. મીસીસ એ. 
પી. સિનેટ “ પરપસ એફ થિઓસો'ટી ” (થિઓસેષ્ીનું પ્રયોજન)” 
નામે પુસ્તકમાં નીચેનાં વાકય પસદગી ખતાવી ઉતારે છેઃ 


“સર્વોપરી શક્તિ છે. પણુ સર્વોપરી પ્રભુ નથી. અદસ્ય તત્ત્વ 
છે પણુ પર્‌મ પુરૂષ ઈશ્વર નથી...નિય'તા, પાલન કરનાર એક કોઇ 
નથી કારણુ* કે કુદરત અતિર્‌ૃહ્ નિયમો પ્રમાણે ચાલે છે અને આ 
ખાખતમાં વિશ્વ જતે ચાલી રહેલું મ્હોઢું' ય'ત્ર છે. દુનિયામાં વ્યાપી 
રહેલી ચૈતન્યમય શક્તિતે અન્નાન લોક પશ્વર કહે છે. ' આ સપર 
નાસ્તિકવાદ છે, આ પુસ્તકમાં પુનર્જન્મ મતતી તર્ફ્રેણુમાં આપેલી 
દલીલો તપાસીયે. પ્રથમ તો ગ્રન્થકત્તો કહે છે કે કુદરતમાં જેમ 
જવાલ્યુશન' ચાલે છે એટલે ચેતન્યના થોડા અંશવાળા પ્રાણીમાંથી 
વધારે અંશવાળુ પ્રાણી જન્મ્યું, જવી ન શકે તેવો પ્રાણી વગે નાશ 
પામ્યો અને જવી શકે તેવો ખીન્ને પ્રાણી વગ જન્મ્યો, તેમાંથી 
ક'ઇક ઉંચી ન્નતનાં પ્રાણી જન્મ્યાં; તેમાંથી તેથી ઉંચી ન્નતનાં પ્રાણી- 
જન્મ્યાં; અંતે વાંદરાં થયાં અને તેમાં કઈક ઉંચે! મનુષ્ય વર્ગ જન્મ્યા. 
અને .અસલને। એ વાનર વગ ટકી ન શક્યો. માટે નાશ પામ્યે।.. 


કર્મ અને પુતર્જન્મ. લ્‌ 





આમ થયું ન્નય છે તો તે મનુષ્ય લગી આવી કેસ અટકે? મતુ- 
ષ્યથી ઉંચે! પ્રાણી વગ કેમ ન ઉદ્ભવે? અને એમ ખીન પ્રાણી 
થાય તે પુનજન્મ ધટી ધડી જન્મી મતુષ્ય નવી નવી શક્તિયે 
મેળવતો ન્નય, અન્તાન દૂર કરતે! ન્નય, પવિત્રતા સંપાદન કરતો 
જાય અને ઉંચા વર્ગ'માં જતો જય, હવે આમ થાય છે એમ ડહે- 
નારે તેનાં કારણુ આપી તે સિદ્ધ કરવાનું છે, કેમકે (ઈ વોલ્યુશન) 
ઉત્તરોત્તર ઉત્કષ” ના સાયટિષીક (શાસ્રીય) મતમાં તેવું કશું નથી. 
આવો નવે ઉત્કર્ષ વખતે કૅમ નહિ થતો હોય એ કલ્પના સારી 
લાગે માટે એ વાત ખરી ગણી સ્વીકારાય નહિ. તે છે એમ કારણ 
આપી ખતાવવું જેઈ એ. 

પણુ, ધારે કે મતનુષ્યરૂપ થયા પછી પણુ દરેક જન્મમાં ઉત્કષ 
થતા જાય છે એ વાત ખરી છે. તો તેથી ખરેખરા પુતનજન્મ 
મતને શી પુણ્િ મળી ? પ્રથમ તે! પુનર્જન્મ મત પ્રમાણે દરેક નવો 
જન્મ આગલાથી ઉત્કૃષ્ઠ જ એમ આવશ્યક નથી. નવા જન્મનું કારણુ 
આગલા જન્સનું કમ હોવાથી તે કર્મ પ્રમાણે નવો જન્મ આગલા 
જન્મથી ઉતરતેો પણુ હેય અને ચઢતો પણુ હોય. ઉપલા 'ઉત્તરે[- 
ત્તર ઉત્કષ” મતમાં નવા જન્મનું કારણુ શારીરિક શક્તિ હોવાથી 
તે નવો જન્મ આગલા જન્મથી ઉત્કૃણ હોવે જ ન્નેઈ થે. શક્તિ* 
મૂલક મતથી ઉપમાનને આધારે પણુ કમમૂલક પુનર્જન્મ મતને શી 
પુષ્ટિ મળી ? ઉત્તરોત્તર ઉત્કષ? 5૪૦1પપં૦ા મતમાં ક'ઈ એવું નથી કકે 
એની ગએ જ વ્યકિત નવા રૂપે જન્મે. તે મત પ્રમાણે તો અમુક વર્ગ નાશ 
પામી ધીમે ધીમે નવો વગ' ઉદ્દભવ પામે છે પણુ પુનર્જન્મ 
મતમાં તો મૂળ સિદ્ધાંત જ એ છે કે એની એ જ વ્યકિત નવે જન્મ 
પામે છે. વળી હાલ જવી શકતો મનુષ્ય વગ હયાતીમાં છે તે જ 
બતાવી આપે છે કે એથી વધારે ઉત્કૃષ્ઠ વગ થતે। નથી. કેમકે એ 
વગ ટકી ન શકે, નાશ પામે ત્યારે જ નવે! ઉત્કષ થાય. જે એમ 
કહેવામાં આવે કે એ કલ્પિત નવા ઉત્ક્ષમાં માનવ જાતિ તો. એતી 


હેર ધર્મ ને સમાંજ.. 

એ જ ણ સેમી સાન ણી પા જર્્એમ હોય તતા પછી જે 
ઉત્કષ (1290100૫૦1) શાને! ? ઉત્કષથી તે વખતે માનવરૂપ નાશ 
પામી નવાં રૂપ થશે એમ કલ્પાય. પણુ રૂપ એનું એ રહે અને ગુણુ 
બદલાય એમ શી રીતે અનુમાન કરાય ? (20૦1011010) મતમાં તે 
દરેક નવા અવતારમાં નવું સ્વરૂપ, નવે। પ્રાણી વગ, નવી જ નનતિ 
જન્મે છે અને પાછલી કદી એને એ સ્તરપે દેખા દેતી નથી એ 
સ્થિતિ છે. એવે। ઉત્કષ" મનુષ્યને થતો હોય તે તેતે પુનજન્મ-- 
હાલ છે તેમાંના જ સકાદ રૂપમાં ફરી જન્મ-ના મત ન્નેડે શે 
સંબંધ? ધ્ોડામાંથી ધોડે જન્મે એ ઉત્કષ નથી. પણુ ધેોડાને ખદલે 
તે ન્નતનો ધઘે!ડે નાશ પામી બીજ જાતનું તેથી ઉત્તમ પ્રાણી જન્મે, 
તે જુદ્દો જ વગ થાય, અતે ઘોડાની આગલી ન્નત નાબુદ ચઈ એક 
ખીન્ન જ સ્વરૂપની ધેડડાને મળતી ન્નત વખતે કાયમ રહે એ ઉત્કર્ષનનું 
સ્વરૂપ છે. તેવું સુનર્જન્મમાં ન હોય તો એ વાતથી પુનર્જન્મને 
શે ટેકો મળે? વળી થીઓસોઠ્[ીના મત પ્રમાણે દરેક નવા જન્સમાં 
ઉત્કષ થતે। ન્નય છે અને કેટલાક સમયતે અંતે સતુષ્ય મહાત્મા 
સ્તરૂપતે પામે છે. મહાત્મા એ મતષ્યથી ચઢતી પણુ બ્રહ્મતી ક'ઈ 
ઉતરતી જતિ હરો એમ જણાય 'છે. ખોસ્તી ધર્મના [ીરેસ્તાની 
કલ્પનાપરથી આ કલ્પના લીધેલી જણાય છે. પણુ, હિંદુ પુનજ ન્મ 
મતમાં તેવું કશું નથી. તોપણુ આ કલ્પના ઉત્તરોત્તર ઉત્કર્ષના 
મતને ક'ઈ વધારે મળતી છે. ઉપર ખતાવ્યું તેમ હાલતી મનુષ્ય 
નનતિતી હયાતીને લીધે એ કલ્પનાને “ ઉત્કર્ષ ” મતથી પણુ ટેકે 
મળતેો। નથી. તોપણુ એ કલ્પનાને જરા વધારે તપાસીએ, મીસીસ સિતે2 
કહે છે કે જવતી (૯૫ 103[2₹09119 તત »પ11)110જ 12₹0૦€૬૬)- 
હમેશ સુધરતા જવાતી અને શુદ્દ થતા જવાતી ક્રિયા ચાલે છે. 
1713) 1 10૦€૦21110€ 2 11605012115 (હું થીઓસેપષ્રીસ્ટ શા માટે 
થઈ) એ નામે પુસ્તકમાં મીસીસ ખીસેન્ટ કહે છે કે મૃત્યુ પછી 
ત્રથમ તો જવ ધણા કાલ સુધી ફેરી અવતાર ધર્યા વિના એમને 


કર્મે અને પુનર્જન્મ. હડ 


-્-્” 





એમ રહે છે. પલા દરાદટા' 101૪ 3૦૦૪૩ પ૦ ૪૪૦ તૈ૦૦૩ 
1101 ₹€-૦1૧0(૯1 ૦11-11૯ ત્રડ ત [0202૮1 10 1૦61૫1૧135 
પર દ 1તપાંઇડ ણ 1પં5 [251 પ્ં૮૦11૯ડ, £૦ 1020 પા 
11361 [2₹૦૪£૯૭ડ ૫૩0૪ તૈડ. “ લાંબે! વખત નિરૂધમી રહી છવ 
પાછે પૃથ્વીમાં જન્મ લે છે તે શકિતહીન રૂપે નહિ; પણુ તે આગલી 
સાધનાનાં જયવ'ત ફેલ લઇ અગાડી ઉત્કર્ષ પામવા જન્મે છે.” તે કહે 
છે કે દરેક મનુષ્યને દરેક જન્મમાં આમ થાય છે. આમ દરૅક જન્મ. 
એ ઉત્કર્ષ હોય તો પછી પુનર્જન્મ પાપની સન દાખલ મળે છે 
એ ન્યાયને ખુલાસો! કયાં રહ્યો? દુષ્ટ પણુ પુનર્જન્મ પામી ઉત્કષ 
પામે તો પછી ન્યાય ખાતર પુનજન્મ મતતી જરૂર શી રહી ? દુષ્ટ 
ઉત્કર્ષ પામતા ન હોય તો દરેક મનુષ્ય ઉત્કર્ષ પામે છે એમ ન 
કહેવાય; દરેક વ્યકિત ઉત્કધ પામતી ન હેય તો 100ાપપં૦ળ ન 
કહેવાય; કેમકે તે અવસ્થાન્તરમાં એવા અપવાદ છે જ નહિ. 

વળી, મીસીસ સિનેટ કહે છે કે “દરેક મનુષ્ય સારૂં કે નઠારૂં 
કય કરે છે તેની સાથે આગલા જન્મનાં કૃય પણુ ભોગવતો નય 
છે.” સારાં નઠોારાં કૃય કરવાં એ ઇચ્છાપૂવેક કામચાર છે, તેની 
સાથે જ કર્મ પરત'ત્રતા કેમ સંભવે? ફલ ભોગવવાં અને આગલા 
જન્મનાં કૃત્યથી દૉરાવું એ તો કર્મેબ& પરવશ દાસની સ્થિતિ છે,. 
તે સ્થિતિમાં ધચ્છાપૂર્વક વત્તઃવાનું કેમ બતે આ કામચાર અને 
કમે પરત'ત્રતા જુદે જુદે વખતે પ્રવર્તે એમ પણુ નથી. વળી, મીસીસ 
ખીસેન્ટ કહે છે કે માણુસતે પૂર્વ કૃત્યને લીધે દુઃખ પડે ત્યારે તે 
થીરજ ધારે એ તેનાં સારાં કમેનું ફળ; બન્ને ફળ સાથે કેમ મળે? 
દુષણ માણુસ સારાં ફેળ ભોગવવાને પણુ લાયક હોય દ માણુસ થોડે 
સાધુ અને થોડે અસાધુ એમ એક વખતે જ સંભવે ? અસાધુતા 
સાથે ખરૅખરી સાધુતા એક જ હદયમાં રહી શકે નહિ. સારાં અને 
નઠારાં ફળ સાથે મળે તો એક ખી”્નની કીમ્મત લઇ લે, ઈનામ અને 
સ ખન્ને ધટી જય. આ પણુ અસંગતતા જે. 


દ૪ ધર્મ ને સમાજ. 





થીઓસોષ્ીસ્ટના મત પ્રમાણે મનુષ્યમાં સાત તત્વ છેઃ આત્મ, 
ખ્ુદ્દિ, મત, કામરૂપ, પ્રાણુ, લિંગ શરીર અને રૂપ. આમાંનાં દરેક 
એક એકથી ઉતરતાં છે. સહથી શ્રેણછ આત્મ અને સહુથી અધમ રૂ૫. 
આત્મ, બુદ્ધિ અને મન એ ત્રણુ ચઢતા વર્ગનાં છે. આત્મ તે વિશ્ર- 
મય બ્રહ્મ, સાતમાનું છેલ્લું રૂપ તે માત્ર જડ દેહ. મરણ વખતે પ્હેલાં 
ત્રણુ તત્વ પાછલાં ચારથી જુદ્દાં પડે છે અને કર્માનુસાર નવે! દેહ 
શોધી કાડી તેમાં પ્રવેશ કરે છે. હવે પ્હેલાં ઉત્કૃણ ત્રણુ તત્ત્વ છેલ્લા 
અધમ ચાર તત્વથી જુદાં પડયા પછી તે ફરીથી એ ચારને સમુદાય 
શા સાર્‌ શોધે ? એમણે નવે! દેહ લેવો જ ન્ેધએ એવે નિયમ 
કરનાર કે પળાવનાર પશ્રિર તે તો રવીકાર્ય નથી તે તેમને નવા 
રૃહુમાં જવાની ફરજ કે!ણુ પાડે? શકિતમાન જવ હાથે કરી દુઃખ 
શાને લે ? વળી કર્મ એ તો છેલ્લાં ચારને જ વ્યાપાર છે તે પુન- 
જેન્મ લેવો પડે એવી દશાની એમની અસર પ્હેલાં ત્રણુ તત્વ તેમ- 
નાથી જીદાં પડે તેમનાપર શી રીતે થાય? કર્મતી અસરવાળાં 
ચાર તતવ તો એ ત્રણુ તત્વથી જુદાં પડી ગયાં છે. અને પુનજેન્મ 
કરાવનાર અસર સાથે ન રહી હોય તે પ્હેલાં ત્રગગુ તત્વ દેહ શા 
કારણુથી ધરે ? દેહધારણુ તો એ અસરનું જ પરિણામ છે. આ પણુ 
અસંગતતા છે. 

વળી, થીઓસે[સ્ટોનું કહેવું છેકે કેટલાક મનુષ્યમાં અસાધારણુ 
શક્તિ નનેવામાં આવે છે. જે માનસિક કે શારીરિક શક્તિયો ખીજ 
મનૃષ્યો પ્રયત્ન કરતાં પણુ થોડી સંપાદન કરી શકે છે તે કેટલાક 
મનુષ્યોએ વગર પ્રયત્ને અને વગર શિક્ષણે સહજ સંપાદિત કરેલી 
ન્નેવામાં આવે છે. આનાં ઉદાહરણુ તરીકે હોફ્મેન નામે પ્રખ્યાત 
ગાયકની શક્તિ વણુ'વવામાં આવે છે. આ સેકાની યૃરે।પની ગાયનની 
નવી નવી કલાએ અને નવા નવા સંકુલ પ્રકાર હેફમેન નાતી 
'ઉમ્મરમાં વિશેષ શિક્ષણુ વિના જણુતો હતો. આ ઉપરથી અનુમાન 
કરવામાં આવે છે કે આવા પુરૂષાએ આગલા જન્મમાં એ સવ 


કમે અનેં પુનર્જન્મ, હ્પ 
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૧૪-૧૫, 


'ગમ્રવીણુતા મેળવી હોવી 'જેઇએ કે જેથી આ જન્મમાં તેમને' તેનું 
. “સહજ સાન હેય. નહિ તો થોડાં વષપર નવી શોધી કહાડેલી કલાઓ 
તેમને એકદમ કેમ આવડે? માટે તેમનો પુનર્જન્મ થયેલો હોવે 
જેધથે. હવે થીએસોષ્ટીસ્ટને પુનર્જન્મ મત તપાસીશું તે! તે પ્રમાણે 
તો ઉપર ઉતારેલા વાકયમાં છે તેમ મૃત્યુ પછી આત્મા હરે વર્ષે 
સુધી એમને એમ મનુષ્યરૂપ વિના પડી રહે છે અને પછી પુનર્જન્મ 
લે છે. ખે જન્મ વચ્ચે આટલે લાંબે કાલ જતો હોય તો થોડા 
વષપર થયેલી શોધો અને કલાએ આત્માને ફરી જન્મ્યા પછી 
તરત ક્યાંથી ખખર હોય ? એના આગલા જન્મ વખતે તે બહુજ 
'જુદો જમાનો હતો. હેોકેમેનનું વિશેષ તાન એના જન્મ પ્હેલાં 
અહું થોડા વષપર શોધી કણાડેલી કળાનું હતું અને તે માટે તો એ 
ઉદાણરણુ અપાય છે. આગલા જન્મમાં એ શિખ્યેો હશે એમ કહે 
વાય છે. પણુ થીઓસોળ્ીસ્ટના પુનર્જન્મ મત પ્રમાણે તો તેનો આગલે! 
જન્મ હજારે વષ'પર હતો. તો એ પુનર્જન્મ મતને આવા ઉદાહરણથી 
રો ટેકો મળશે ? 

જે વિરલ શક્તિયો ઇશ્વરદત્ત કહેવાય છે તેના ખુલાસો કરવે। 
ધણ્‌ા મુશ્કેલ છે. માતાપિતાના સંસ્કાર મળી ઉત્પન્ન થતો વિશેષ 
ખુહદ્દિવિગ, આસપાસના સંસગ, અમુક વલણુને મળેલા વિશેષ પ્રસંગ, 
વૃત્તિચોને કેળવવાનો કે સ્વચ્છ'દ રહેવા દેવાને બંધાતો જતો સ્વભાવ, 
વગેરે અનેક કારણોથી મનતી શક્તિ સંપાદ્તિ થાય છે. વિશેષ ખુદ્ધિ 
શક્તિવાળા ભિન્ન જનોને એકસરખા વિચાર કે સાન એક જ વખતે 
એક બીન્થી સ્વત'ત્ર, એક ખીજ્ન પાસ શિ'ખ્યા વિના પણુ થાય 
છે, માટે જેને વિશેષ ત્તાન હોય તેણું તે આગલા જન્મમાં કેઈ 
પાસ શિખી મેળવ્યું હોવું જનેઈ એ એમ આવસ્યક નથી. એમ 
હેય તો કોઈ મતુષ્યને નવા તક સુઝે જ નહિ. પૂર્વ જન્મમાં જેની 
પાસેથી નાન કે શક્તિ મળ્યાં તેને તે જ જન્મમાં તે મળ્યાં હોય તો 
ખીજાને આગલા જન્મમાં શિખવાનતી શી જરૂર ? પૂર્વા જન્મના 


હદ ધર્મ ને સમાજ. 





સઞાનનું કારણુ તેથી પૂર્વ જન્મમાં : નાખ્યાથી અને એમ ચાલ્યા. 
જવાથી પ્રથમ જન્મ પર જતાં લાં તો પૂવજન્મ વિના સ્ઞાનઃ 
થયલું જવામાં આવશે એટલે પૂર્વજન્મનેો અવસર નહિ રહે. 


જભુદર્શન' ના ૧૮૯૧ ના મે માસના અંકમાં પુનર્જન્મની તરકને। 
એક વિષય પ્રસિદ્ધ થયે છે તેની કરેટિ તપાસીએ. પ્રથમ તો; જવની' 
ઉત્પત્તિ કેમ થઈ તે વેદાંતીને અધરે। વિષય છે. સર્વા થહ્મ હેય, 
જાં કોઇ ન હોય, એકથી વધારે વ્યક્તિ ન હોય તો પછી પુન- 
જન્મ શાનો ? કેણુ જન્મે? શામાં જન્મે? બહ્મ ફરી બહમ જન્મે 
એમાં કર્મનું ફ્ળ શી રીતે મળ્યું વળી જુદા જાદા આત્મા ન 
હાય અને વિશ્વમાં એક અવિભકત આત્મા હોય તો એમ કેમ બતે 
ક એક આત્મા કેમ'મુક્ત થાય, એક કર્સબહ થાય, એક કમથી ફૂટે 
અને એક બંધાચે। રહે ? જુદા જાદા આત્મા ન હોય તો આ સર્વં 
%મ બને ? અને ન બને તે! પુનર્જન્મ શાને ? પણ, તે માટે એક 
ભ્રમમૂલક બ'ધ બેસાડયે। છે. બહમ તો અહમ છે, અતે તે ચૈતન્યમય 
છે. તો પછી જડ કયાંથી થયું? વેદાન્તીનો ખુલાસો એ છે કે થહમ 
રૂપ તે જડ અને ચૈતન્યનું અનન્યત્વ રૂપ. તેમાં જડના સંબંધે કરીને 
વિભાગ થયા. અહીં જ ભૂલ છે. જે જડ ચૈતન્યનું અનન્યત્વ હોય 
તો તે જડ કેમ વિભાગ કરી શક્રે? જડ ચેતન્યથી જુદુ' ન રહ્યું 
હોય તો પછી તે ચેતન્યપર પોતાના જડત્વની અસર શી રીતે ડરે ર 
આ મુસ્કેલી મુકી અગાહી વધીએ. વેદાન્ત મત પ્રમાણે જડના 
સંબંધથી બહ્મામાં વિભાગ થયા અને દરેકનું નામ જીવ પડયું. પુનન 
જન્મ લે છે તે જવ બ્રહ્મ નહિ. જડમાં આત્માના ચોગે આત્માનું 
પ્રતિબિખ પડે છે, આત્માને મળતી ચેતનધર્મની શક્તિ આવે છે. 
ગે શક્તિવાળું જડ તે અંતઃકર્‌ણુ, અને અંતઃકરણુસહિત આત્મા તે 
જવ. હુવે, પુછીશું કે જડમાં આત્માને થોગ શી રીતે થયો ? જે 
વખતે જડના સંબંધથી વિભાગ થયે! તે વખતે શું બરહ્મમાંથી જડ 
થોડો આત્મા નડે: લઇતે જુદુ પડયુ”? આત્માના શું વિભાગ થયા, 


કમે અને પુનર્જ ન્મ. લ#છા” 








આત્માના શું કકડા થયા ? આત્મા તે અવિભક્ત છે. એસ .કકડા.* 
ન થયા હોય અને માત્ર બહારૂપ આત્માતી અસર જડપર ચરણ. 
અંતઃકરણુ થયું હેય તે અંતઃકર્ણુ સહિત આત્મા એટલે શું ? આત્મા 
પણુ જવમાં છે કૈ જવ ન્નેડે છતાં મૂગો બેસી રહે છે અને અંતઃ- 
કર્‌ણુને સ્વચ્છ'દ ચાલવા દે છે ? આ વિરોધ રહેવા દઈ અગાડી. 
જેઈ એ. પ્રમાણુ વિના કલ્પનાથી આપેલી ઉત્પત્તિ સ્વીકારતાં જવ તે' 
પાંચ પ્રાણુ, પાંચ સાનેન્દ્રિયા, પાંચ કમે ન્દ્રિયા અને મન તથા બુદ્ધિ- 
રૂપી અંતઃકરણુ એમ સત્તર અંશને! બનેલો છે. આ તે સૂક્મ દેહ છે.. 
બાકીનો માણુસ તે સ્થૂલ દેહ. સૂદ્મ દેહને કમૌના અનુભવથી: 
વાસના ખ'ધાય છે. “ વાસના એટલે આપણે જે જે કામ કરીએ,. 
જે જે વિચાર કરીએ, જે જે સોબત રાખીએ, જે જે ખોરાક 
ખાઈએ પીએ, તે ખધામાંથી જે ગપ્ત છાપ પડે તે.” એ વાસના. 
સૂદ્મ દેહનો ખોરાક છે અને તે ખોરાક પર તે ટક્રે છે, તેથી તે 
પુષ્ટ થાય છે. વાસના વિના સૂક્ષ્મ દેઠુ જવી શકતો તથી માટે 
મૃત્યુ પછી કેટલીક વખત પછી “ઝએ વાસનાઓને ભોગવવાનો વખત 
ફરીથી આવે ત્યારે કોઈ અતુફૂલ સ્%્રૂલમાં તે વાસનાવાળે। સૂક્મ દેહ. 
જોડાય છે, ને ફેરી સંસારમાં અવતરે છે. એનું નામ પુનજેન્મ. ” 
હવે, અહી' પ્હેલી તો એ ભૂલ છે કે સૂક્મ દેહને બહ્મમાંથી જડના 
ચોગે ઉત્પન્ન થયલે અને વાસનારૂપી છાપ લઈ શક્રે એવા ધર્મવાળેા 
ગણી પછી એ ઉત્પત્તિ પડતી મુકી નનણે તે વાસનાથી ઉત્પન્ન 
થયલો હોય એમ ગણયું છે. વાસના વિના, તેથી સ્વત-ત્ર રીતે લહ્મ- 
માંથી સૂક્મ દેહ ઉત્પન્ન થતો હોય તો તે વાસના વિના જીવી ન 
શકે એમ કહેવાય ?” જે સત્તર વસ્તુનો સૂથ્મ દેહ ખને છે ” તે 
વાસના લેવાનાં “દ્રાર ”' હોય, વાસના લેનાર સૂક્ષ્મ દેહ વાસનાથી 
જુદો હેય તો પછી “ સૂક્મ દેહ તો ફક્ત વાસનાને જ બનેલો હોય 
છે” એમ કેમ કહી શકાય? વિચાર કરનાર મન વિચારથી જુદુ" 
ન હોય તે વિચાર કરે કેણુ ? પ્રથમ વિચાર જ કેમ ઉત્પન્ન થાય ? 
બદ 


લ્૮ ધમે ને સમાજ. 
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પણુ આ વાંધા સામે દલીલ એ છે કે સ્થૂલ દેહ જેમ અત્નાદિ 
ખોરાકથી સ્વત'ત્ર ઉત્પન્ન થઈ પછી તે ખોરાકથી પુષ્ટ થાય છે અને 
ખોરાક વિના જીવી શકતે નથી તેમ સૂક્મ દેહ પણુ પ્રથમ વાસના 
વિના ઉત્પન્ન થઇ પછી વાસના વિના ટકી શકતે નથી. હવે આ 
માત્ર ઉપમાન ( 4631૦027 ) પરથી અનુમાન છે. સ્થૂલ દેહમાં 
તેમ છે માટે સૂક્ષ્મ દેહમાં તેમ હોવું જઇએ એ આવશ્યક નથી. 
પણુ ધારા કે તેમ છે; તો પછી, નાશમાં પણુ તે કેમ લાગુ ન 
પડે ? સરણુ પછી સૂક્મ અને સ્થૂલ જુદા પડયા પછી સ્થૂલ દેહ 
ખોરાક લેવા પાછે માનવર્‌પમાં ન આવે તો સૂક્મ દેહ કેમ આવે? 
સુદર્શન કહે છે, “સ્થૂલ દેહ જે તત્વનો ખનેલે હેય છે તેમાં 
મળી નય છે, પણુ સૂથ્દમ દેહ તે ફક્ત વાસનાને! જ બનેલે। હોય છે 
તેથી કશામાં મળી નથી જતે! પણ, કોઇ રીતે, રયાત રહે છે.” 
સુથ્દમ દેહતી ઉત્પત્તિ વિષેના ઉપર બતાવેલા ગુ'ચવાડાથી અહી' ભ્રાન્તિ 
થાય છે. -સુદર્રીને આપેલી ઉત્પત્તિ પ્રમાણે તો સૂક્ષ્મ દેહ વાસનાને 
બનતેલે। નથી. તે પોતે બન્યા પછી વાસના તે તે લેવા માંડે છે. 
સૂદ્્મ દેહ બન્યો! છે તે એવી રીતે કે સત્વ, રજસ અને તમસ્‌ એ : 
ત્રણુ ગુણુવાળા જડમાંથી આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ અને પૃથ્વી 
પેદા થયાં અને તેમાંથી ઉપલાં સત્તર અંગ થયાં. એ તત્વોામાંથી 
સૂદ્મ દેહ પેદા થયો છે તો તેમાં તે કેમ મળી નાય? સ્થૂલ 
રેહનું ઉપમાન ચાલતું હેય તો તેમ થવું જેઈ યે. અને તેમ થાય 
તો પછી પુનર્જન્મ લેનારં કોણ રહયું ? 

વળી, પુનજન્મનું આ સ્વરૂપ હેય તે! તે સાથે આત્માને શી 
લેવા દેવા છે ? મત અને આત્મા જૂદાં હોય, મન જ વાસનાને લીધે 
પુનર્જન્મમાં ગુ'ચાતું હેય તો આત્મા શું તેની ન્નેડે વગર લેવેદેવે 
પુનજન્મના પરિવતનમાં ધસડાયે। ન્નય છે કે અલગ રહે છે ? એકે 
રીતે સારાં નઠારાં કમ માટે આત્માની જવાબદારી શી અને જવાખ 
“આપવાને કેને ? 





કર્મ અને પુનર્જન્મ. હ્ટ 





હવે, પુનર્જન્મ વિરૂદ્ધ મતનું સુદશને કરેલું વિવેચન તપાસીએ. 
તે કહે છે કે “ મુઆ પછી તુરત જ સ્વગમાં કે નરકમાં જ પડાય 
છે, ને ત્યાંથી કદી ફરી જન્મ થતો જ નથી. તે એક રીતે કેવળ 
'અન્યાયની વાત અતાવે છે. કેમકે ફેકત પાંચ પચાસ વષના એક જ 
જન્મથી કરોડે કે અર્સખ્ય વષ સુધી નિર'તર સ્વગ' કે નરક મળે 
'ને થઈ ગયેલી ભૂલ ફરીથી સુધારવાનો વખતજ ન આવે એવું 
હોય એ તો અન્યાય જ કહેવાય. ” સ્વગ' કે નરક એ ક'ઇ દેહનાં 
સુખદુઃખ નથી પણુ આત્માનાં છે કેમક્રે જવાબદાર આત્મા છે 
એ ઉપર કહેવામાં આવ્યું છે. આત્માનું દુઃખ પશ્યાત્તાપરૂપી સન્ન, 
તે ભોગવ્યા પછી અને ફરી પાપ ન કરતાં પુણ્યમાગે' પ્રવત તાં 
આત્મા પાપિતામાંથી મુકત થાય છે અને એ પશ્ચાત્તાપ માટે દેહધારણુની 
જરૂર નથી એ પણુ ઉપર ખતાવવામાં આવ્યું છે. તો પછી “ ભૂલ 
ફરીથી સુધારવાનો વખત જ ન આવે” એમ નથી. આત્માનું 
જવન આ જન્મમાં પુરું થતું નથી, આ જન્મમાં તે સંપૂણુ' 
'અન્ઞાનમુક્ત થતો નથી, આ જન્મ પછી તેણે પુહ્યમાગનો શ્રમ 
કરવાનો છે તેથી “ નિર'તર સ્વર્ગ ” પણુ પાંચ પચાસ વર્ષના ગમે 
તેવા જવનથી મળી જવું નથી. 

વળી, માણુસ દુષ્કર્મને લીધે પશુ કે વનસ્પતિ અવતરતે! હેય 
તો તેને ભૂલ સુધારવાનો વખત કયારે મળે ? એવા અવતારમાં સારાં 
કહ્ય કરવાને, ફેરી મનુષ્યજન્મ મેળવવાને। પ્રયત્ન કરવાની બુદ્ધિ જ 
નથી હોતી તો તે એવી દશામાંથી શી રીતે છુટે? એ નિર'તરનું 
દુઃખ થયું. પશુ કે વનસ્પતિ થયા પ્હેલાં તેનાં કર્મ તેતે છેડવી 
શકતાં હોય, તો શું અધમ અવતાર મેળવવા જેવાં દુષ્કમ" અને તે 
પછી પાછે ઉત્તમ અવતાર મેળવવા જેવાં સત્કમ' એક વખતે સાથે 
હોઈ શકે? માણુસ દુરાચરણી પણુ હેય અને તે જ વખતે સદાચરણી 
પણુ હોય ? ક 

જુદા જીદા માણુસોનાં કર્મ, દશા વગરે જુદાં જુદાં હેય છે 


૧૦૦ ધર્મ તે સમાજ 





માટે તે કમ'નાં ફ્લ ભોગવવા કે તે દશા ઉત્પન્ન કરવા પુનજ નમઃ 
3 પૂવ જન્મતી જરૂર છે એ દલીલ ઉપર તપાસી ગયા છીએ- 
“માણુસો ખધા સરખું જવતાં નથી ” અને “ સારા નઠારાને ફાયદો ” 
જ% નુક્સાન હમેશ ન્નેવામાં આવતાં નથી. માટે પુનરજન્મથી એ- 
બધાનો ખુલાસો થાય તે ખોટું છે એ ઉપર કહ્યું છે. વળી, પુનજન્મ- 
એ જ દુઃખ હોય, સુખ તો જન્માનુખન્ધથી છુટી કમ મુકત થવામાં 
હોય તો સારાં કૃત્ય કરનારને પુનર્જન્મથી ધ્નામ શું? ગમે તેવો 
જન્મ થાય પણુ જન્મ એ જ સન્ન છે. એમ કહેવામાં આવે કે સાર્‌. 
જન્મ મળ્યાથી “સારી વાસનાઓ પામી ઉત્તમ માર્ગે જવાનો ” અને 
મુક્ત થવાનો અવકાશ મળે તે! પુછીશું કે પશુ વગેરેથી ઉત્તમ દેહ- 
વાળા મનુષ્યમાં કે ઉત્તમ નનતિ કે સ્થિતિવાળા જનો હમેશ કયાં 
સારાં કર્મ કરતા જેવામાં આવે છે કે ઉત્તમ દેહ એ સારા કેમનું જ 
સાધન ગણાય ? અને પૂવ જન્મની વાસનાથી અને પ્રારખ્ધથી મનુષ્ય 
દોરાતે હોય તે। તેને સ્વત-ત્ર થવાનું કર્મ છેડી દેવાનું હાથમાં ડયાં રહ્યું ? 
પુનર્જન્મ મત વિરૃદ્દે વળી એક કારણુ એ છે કે શા માટે 
અમુક સન કે ઈનામ મળ્યાં તે મનુષ્યને ખખર ન હેય તો તે* 
કશા ઉપચોગનાં નથી. દુઃખી મનુષ્યને ખખર ન હોય કે પૂર્વજન્મમાં 
શું કયું હતું કે તેનું ફળ આ મળ્યું તો પછી તે સન્ન શાની ? નને 
આ જન્મ ઈનામ કે સનન દાખલ હોય તો આપણુને પૂર્વજ નમની 
સ્મૃતિ હોવી જ્નેઇએ. ઈનામ કકે સજાનો સંતોષ કે કલેશ આપણી 
યોગ્યતા કે અચોગ્યતાના ત્તાનથી જ થાય છે. સુદશન કહે છે કે, 
* ઝંધારામાં ખાવાથી પણુ કાંઈ ગોળ કડવે। લાગવાને નથી. ” 
ઝડવો ન લાગે તેમાં નવાઈ નથી, ગોળને અનુભવ રૃપનેો નહિ પણુ. 
રસતો છે અને અંધારાને રસેન્દ્રિય જોડે સંબંધ નથી. અંધારામાં 
ગયાથી સ્વાદની શક્તિ તો એવી ને એવી રહે છે. પણુ રત્ન લઈ 
અંધારામાં જઇએ તો તે રત્નની કીંમત ક" માલમ પડૅ નહિ કેમકે 
રતન રૂપને વિષય છે અને તે શક્તિ અંધારામાં પ્રતિશત્ત થાય છે. 
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તેથી આ ઉદાહરણુ ક'૪ કામ નહિ લાગે. જે શક્તિ વડૅ અમુક 
અનુભવ થઈ શકતો હોય તે શક્તિતે અભાવે તે અનુભવને! વિષય 
નિરથક થઈ પડે છે. સંતોષ કે કલેશ સ્મૃતિ વડે અતુભવી શકાય 
છે તો પછી સ્મૃતિને અભાવે સંતોષ કે ક્લેશ શાથી થાય ? વળી 
સુદર્શન કહે છે “ પૂર્વતી સ્મૃતિ આપણને ન હોય એ જ સારૂં છે, 
ક્રમકે એનાથી આપણુને જ લાભ છે. પૂવનાં કામને પશ્ચાત્તાપ, સારાં 
ક નઠોારાં સર્વને! પશ્ચાત્તાપ આપણા સવ*દા અસંતાષી સ્વભાવને એટલો 
અધો થાત, કૈ આ દુઃખમય દુનિયા નરકમય થાત, અને અહોીંઆં 
અવતાર આપો ઉચ્ચ માર્ગે લેઇ જવાને હેતુ તો બાજુ ઉપર રહી 
જાત.” આશા છે કે (દલીલ ખાદ કરતાં ) આને! હેતુ આવો નહિ 
હોય. નઠારાં કામના પશ્ચાત્તાપથી નરકય'ત્રણા ભોગવવી એ અનિણ 
છે એમ હોય તો નઠારા કામમાં નઠારાંપણું શું રહું ? જેણુ નઠારાં 
કામ કયા તે આત્માને તેનું ભાન ન થાય, તે માટે પશ્ચાત્તાપ ન 
થાય તો પાપની સન્ન શી ? પાપીને દડ શે! ? સજન કરવાનું પ્રયોજન 
શું ? દુષ્ફમની સન ભોગવવામાં ક્લેશ ન હેય તો સન્ન શા માટે 
કેર્વી ર ન્યાય અન્યાયની આ ખધી દલીલ શા કામની? આ હું 
કરેલાં કમ'નું ફળ ભોગવું છું એવું ભાન ન હોય તો ફળનું મહત્ત્વ 
શું ? “ઉચ્ચ માર્ગે” જવા માટે નિંઘ કર્મનું ભાન અને પશ્ચાત્તાપ, 
ત્તેથી વિમુખતા એ તો જેધયે જ. 

“ ખાળક અવતરે છે તેવું જ પડી જવાથી રડે છે, ભૂખ લાગતાં 
અકળાય છે ” એ “ પૂર્વની સ્મૃતિને પ્રત્યક્ષ દાખલો ” ન કહેવાય. 
જુમકે સહજ પ્રેરણા તો રૂપ સાથે માતપિતાથી મળે છે. પછી ખીજે 
જન્મે મતુષ્ય જન્મે તોપણુ તેને પશુનાં નહિ પણુ મનુષ્યનાં રૂપ, 
અંગ, ટેવ, અવયવ, શક્તિ, ઇચ્છા વગેરે હોય છે. અને જે સ્મૃતિને 
ખાસ વિષય-જ્તાન-તે તો કશું હોતું નથી. ભાષા સરખી પણુ પૂવ 
"જન્મની નહિ પણુ આ જન્મમાં જે શિખવવામાં આવે છે, તે 
આવડે છે. 


૧7૨. ધર્મ તે સમાજ. 





શાસ્રનું અક્ષરશઃ પ્રમાણુ અને થીઓસોટી બન્નેના સ્વીકારથી-. 
સુદ્શનને એક નખળાઇ કખૂલ કરવી પડરી છે, મતુષ્ય કદી પશુ જન્મે 
એ થીઓસે[્દી ના પાડે છે. “આપણા શાસ્રવાળા તો એમ જ કહે” 
છે કે મનુષ્ય હેય તથાપિ નીચ કર્મ કરે તો તો પશુ, પક્ષી, કીટ, 
પાષાણુ પણુ થઈ જય પણુ કેટલાક તકરાર કરે છે કે મતુખ્ય થવા 
જેટલું સારૂં કર્મ કર્યા પછી નઠારૂં કરાય નહિ, એટલે આગળ ન 
વધાય તે મનુષ્યને મનુષ્ય તો રહેવાય જ. આ ખાખત તમને જે 
એતુભવ થાય તે માનન્ને. શાસ્રો શખ્દ પ્રમાણુ હેય, શાસ્્રના મત 
કોઇ રીતે ખોટા હોય જ નહિ, શાસ્રના મત પાળવા સાર્‌ નુકેસાન- 
કારક રૂઢિયો પણુ કહાડી નંખાય નહિ, શાસ્્રકારોને કે!ઈઇ વાતની 
ખૂખર નહોતી, કેઈ વાતમાં તેમતી ભૂલ હતી એ બની શકે જ નહિ, 

હેય તો “ જે અનુભવ થાય ” તે માનવાની છૂટ કેમ મળી 
તે કુતૂહલ ઉત્પન્ન કરે છે. એ ખે વિરૂદ્ધ મતને પણુ શું બંધ નહિ 
બેસતા હોય, વાસ્તવિક રીતે તો ખે મત એકાથ જ છે એમ દર્શાવી . 
શકાતું નહિ હેય ? એથી વધારે નવાઈ જેવા વિરોધ પણુ શમાવી 
દેવાના પ્રયત્ન નથી થયા એમ નથી. ર 


વતન કા, 


પાપ** 

નકા તજ 
દરેક ધમ માં, દરેક પ થમાં, અમુક કાય કે અમુક પ્રફારનાં 
કાય કરવાં એવી આનાની સાથે અમુક કાય કે અમુક પ્રકારનાં 
કાય ન કરવાં એવી આન્ના હેય છે, અમુક આચરણુ કર્ત્તવ્ય અને 
અમુક અકત્ત'વ્ય બતાવેલાં હોય છે. પશ્વર પ્રતિ મતુષ્યના સંબંધમાં 
એ બન્ને આત્તાઓની આવશ્યકતા સરખી બતાવેલી હોય છે. અમુક . 
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* «્ઞાનસુધા” માસિકના નન્યુઆરી, ફેબ્રુઆરી ૧૮૬૩૭ ના અ'કામા.,. 
પ્રસિદ્ધ થયલે. 


પાપ. ૧૦૩ 





આચરણુ કરવાને વિધિ પાળવાની જેટલી જરૂર હોય છે, તેટલી જ 
જરૂર અમુક આચરણુ ન કરવાનો નિષેધ પાળવાની હોય છે. 
અમુક આચરણુ જેમ ધર્મલાભ માટે આવશ્યક હોય છે તેમજ 
અમુક આચરણુ ધમ'હાનિકારક હોઇ ધર્મલાભ માટે ત્યાજ્ય હોય 
છે. ધમલાભ સંપાદન કરી ધમ હાનિ થવા ન દેવી એ ઈશ્વર 
પ્રતિ સંમંધમાં મનુષ્યને આવસ્યક છે માટે જ આપણી પ્રાથ'ના- 
માળામાં વારંવાર યાદ દેવડાવ્યું છે કે “વિધિનિષેધના નીમ તે કિધા, 
નહિ કદાપિ મે' લક્ષમાં લીધા; “વિધિનિષેધના નિયમે। માનું, ભક્તિને 
ભાવ વિભાવું', વગેરે, આ વિહિત અને નિષિઠ્વ આચરણેોને પુણ્ય 
અને પાપ ઞએવાં નામ પણુ આપવામાં આવે છે. તેમાંથી ખીજ વર્ગ 
વિરો, નિષિદ્ધ આચરણુ એટલે પાપ વિશે આજે વિવેચન કરીએ. 
પ્રથમ જઇયે કે “ ધમલાભ માટે નિષિદ્દ આચરણુ” અને “પાપ” 
એ ખે પદોતી એકાથ'તાથી વિવેચનનેો આર'ભ થઇ શકશે કે નહિ. 
આ ખે પદો એકાથય છે એ તો સહજ સમજાય એવું છે અને તે 
સહજ સ્વીકારવામાં આવશે એમ લાગે છે. 

“પાપ” અને “ધર્મલાભ માટે નિષિદ્દ આચરણુ” એ ખે 
પદો એક જ અથનાં છે એમ સ્વીકારાય તો એકને બદલે ખે લક્ષ- 
ણુના સ્વીકાર થાય છે, સવ પાપ આચરણુ ધર્મલાભ માટે નિષિદ્ધ છે 
અને ધમ લાભ માટે જે સર્વ આચરણુ નિષિદ્દ તે સવ પાપ છે 
એટલે માત્ર પાપ જ ધમ'લાભ માટે નિષિદ્ધ છે અને જે આચરણુ 
ધમલાભ સાટે નિષિદ્દ તે જ માત્ર પાપ છે. આ અનુમા- 
નોતી ધણી વખત વિસ્મૃતિ થાય છે અને ધણા પથેો અને મતોમાં 
એવાં આચરણુને પાપ ગણેલાં માલમ પડે છે કે જે ધમલાભ માટે 
નિષિદ્દ ખતાવવાં મુસ્કેલ પડે છે. દાઢી રાખવી એ પાપ છે, ખીડી 
પીવી એ પાપ છે, ડુંગળી ખાવી એ પાપ છે, ગ્રહણુ વખતે ખાવું 
એ પાપ છે, સમુદ્રગમન કરવું એ પાપ છે, કાને જનોઇ ભેરવ્યા 
વિના શૌચક્રિયા કરવી એ પાપ છે: આવા આવા નિષેધોમાં ધ્મ'- 


૧૦૪ ધમે ને સમાજ. 
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લાભના અંશની વિસ્મૃતિ થયેલી જણાય છે. તે છતાં તે કાર્યોને પાપ 
કહેનાર સ્વમતાંધવગ' ન્હાનેો નથી. વળી કલ્પના અને “ ખઅુદ્દિ 
વિલાસ” વડે આ નિષેધોનો ધમ લાભ સાથે સારીમચડી સંબંધ 
ખેસાડવાને। પ્રયત્ન કરી ધર્મ અને ધમલાભને ઉપહાસ અને અપ- 
માન કરનાર પણુ નથી એમ નથી. તેથી ધમલાભ માટે શું શું 
નિષિદ્ધ હોઈ પાપ છે એ વિવેચન સાથે ધમ લાભ તે શું એ વિવેચ- 
નની પણુ જરૂર રહે છે. ધર્મ તે શું અને ધમલાભ તે શું તે વિરે 
જાીદા જુદા ૫'થમાં મતભેદ હોય છે. અહીં જ ભ્રાન્તિનું મૂળ હોય છે. 
જે વાસ્તવિક રીતે ધર્મના વિષયમાં નહિ તેને ધમ ગણ્યાથી અને 
જે વાસ્તવિક રીતે ધર્મ વિષયમાં આવવું ન્નેઇચે તેતે ધર્મ ન 
ગણ્યાથી અપાપને પાપ ગણુવાની અને પાપને અપાપ ગણુવાની ભ્રાન્તિ 
ઉત્પન્ન થાય છે. આ રીતે “ધમલાભ માટે નિષિદ્ધ આચરણુ તે 
પાપ” એ લક્ષણુથી આરભ કરવામાં ધણી હરકતો છે; અધમ અને 
પાપ એ ખે એકે વખતે વિશિણ કરવાં બહુ મુશ્કેલ છે. 

“પાપ તે શું” તે અન્વેષણુ બીજ રીતે શર્‌ કરીયે. બાઇ- . 
બલના ન્યુ ટેસ્ટમેન્ટમાં જેમ્સ પોતાના પત્રમાં (1-૧૩-૧૪-૧૫) 
કહે છે, 

“પશ્વિરને વિકારો ખાધ કરતા નથી, ૬શ્વર ક્રેઈમાં વિકાર 
ઉત્પન્ન કરતે! નથી. મનુષ્ય પોતાની દુર્વાસનાથી ચલિત થાય છે અને 
લોભાય છે ત્યારે તેને વિકારોનું આકષ'ણુ લાગે છે. પછી એ દુર્વા- 
સના ગભવતી થતાં પાપ પ્રસવે છે, અને પાપ પરિપૂણુ થતાં મૃત્યુ 
ઉત્પન્ન થાય છે.” 

આ મત સવ ધામિકવર્ગને માન્ય છે. પાપની ઉત્પત્તિ ઈશ્વરને 
કદી આરપી શકાતી નથી. ૬શ્વરમાં પાપનો અવકાશ નથી. ૪શ્વર 
પાપ કરતો નથી અને મનુષ્ય પાસે પાપ કેદી કરાવતો નથી. મતુષ્ય 
પોતાની દુર્વાસનાને વશ રાખી ન શકતાં તેના પ્રબલથી લોભમાં પહી 
વિકારોથી દોરાય છે. એ રીતે દુર્વાસના પાપ કરાવે છે; અને એ 
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“પાપથી મૃત્યુની યાતના થાય છે. પાપી આત્માને મૃત્યુ ભયકર લાગે 
છે. પાપી જીવનને યાગ કરવે। અપ્રિય લાગે છે, વિશુદ્ધાત્મા ઈશ્વર 
સમીપ જવું અનિણ લાગે છે. આ પ્રમાણે પાપ મનુષ્યને ઇશ્વર 
વિરૂદ્ધ લઈ ન્નય છે, ત્યારે પાપ તે દુર્વાસનાથી ઉત્પન્ન થઈ સનુષ્યને 
ઈશ્વર વિરૃદ્દ લઇ જનાર વિકાર છે. મતુષ્યની સ્વાભાવિક વૃત્તિ 
એશ્વરી વિશુહ્દતાની છે, તેમાં જે ફેરફાર થાય-તેથી જે ભિન્નતા 
પડેૅ-તે વિકાર. ઈશ્વરના પવિત્રતા, વિશુદ્દતા, ન્યાય, સત્ય, દયા, 
વગેરે ગુણુ ખાલ સૃણ્િથી તેમ અન્તઃકરણુપ્રરૃત્તિથી માલમ પડે છે 
એ સવ અંશથી વિરૃદ્ઠ તે ઈશ્વરવિરૂદ્ધ વૃત્તિ. ત્યારે, ઉપર આપેલી 
પાપતી વ્યાપ્યા (દુર્વાસનાથી ઉત્પન્ન થઈ મનુષ્યને ઈશ્વરવિરૃદ્ લઇ 
જનાર વિકાર)માં દુર્વાસના તે શું તે નનણુવાનું રહ્યું. આગલા જન્મના 
કૃત્યથી મનપર પડૅલા સંસ્કાર તે વાસના એ મત નિસ્પયોગી છે 
કમક્ટે પૂર્વજન્મમાં મનના સંસ્કારનું કારણુ તેથી પૂવનેો। જન્મ, તેના 
સંસ્કારનું કારણુ તેથી પ્રથમનો જન્મ એમ કરતાં સર્વથી પ્રથમ 
જન્મપર આવીએ તે તેના સંસ્કારના કારણુ માટે પૂવજન્મ મત 
,કશા ઉપયોગમાં નથી આવતે કમકે પ્રથમ જન્મતી પૂવે જન્મ 
હોય નહિ. પૂ્વજન્મ મત માટે શા માટે અભમત નથી, તેમાં શી શી 
ભ્રાન્તિ છે તે ખીજે પ્રસંગે બતાવવામાં આવ્યું છે. પણુ હાલ તો 
એટલું કહી શકીશું કે તે મત નિર્પયોગી છે. મનના સંસ્કારનું કારણ 
પૂર્વા જન્મમાં નાખ્યાથી મુશ્કેલી જતી રહેતી નથી. પણુ, હાલના 
જન્મને બદલે પ્રથમ જન્મમાં જય છે એટલુંજ. પ્રથમ જન્મના 
સંસ્કારના કારણુની મુશ્કેલીનો પૂર્વ જન્મ મતથી ખુલાસો મળતે। નથી. 
ત્યારે, દુર્વાસનાની વ્યાખ્યા બીજી રીતે જ થાય છે. આપણે નનણીયે 
છીએ કે ઈશ્વર જેમ પવિત્ર છે તેમ તે સવ શક્તિમાન્‌ છે. 'પવિ- 
ત્રતા અને સવશક્તિમત્્વ એ બે ગુણુ।ને સપણ સબધ દેખાતો નથી. 
પણુ “સદાચરણુ ખલ'તા વિવેચનમાં બીજે પ્રસંગે દર્શાવ્યું છે કે સદા- 
ચરણુ, સદ્ગુણુ, પવિત્રતા એ બલસાધ્ય છે. તેનું અસ્તિત્વ ખબલનું 
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અસ્તિત્વ દર્શાવે છે. પશ્વિરમાં સર્વાશક્તિમત્તત છે અને તે સંપૂણું 
અલથી, સ'પૂણુ શક્તિથી, તે સ'પૂણુ" સદાચરણુનું અધિષ્ઠાન છે, તે: 
માટે ઈશ્વરને “સ્વ ઈચ્છાબલ સુક્રિયાવાન|, પોતાની ઈચ્છાએ ખલ 
કરી સુક્રિયા કરનાર, સપૂણુ' સદાચરણુબલવાળા કલ્યા છે. એ રીતે 
પવિત્ર થવાને અને પવિત્રતા નળળવવાને મનુષ્યને આત્મબળતી જરૂર 
પડે છે. એ ખળના અભાવે, એ ખળતી જરૂર વિશે વિચાર નહિ 
કર્યાથી, એ ખળ મારે પ્રાર્થના નહિ કર્યાથી, મનુષ્ય નિબ'ળ થઈ 
દુર્વાસનાના બળથી હારી જઈ તેને વશ થાય છે. ત્યારે, દુર્વાસના તે 
સદાચરણુબળહીન, સદાચરણુદ્દેષી, સદાચરણુવિર્દ્ટ, વિચાર અને 
ભાવની ગતિમાન્‌ બ્રેણી છે. તે એવા સદાચરણુખળહીન,. 
સદાચરણુદ્દેષી, સદાચરણુવિરૂદ્દ, વ્યક્તિયોની સંગતિથી, અભ્યાસથી; 
અતુભ્રવથી, મનનથી, પરિચયથી, સતાતિથી, આત્મામાં અવકાશ 
પામી સસ્કારરૂપે ૬ૃદ્દિ પામે છે. તે દુષ્ટ ભાવત્રેણીના સ'ચારતી 
આત્માને ખબર પડે છે. તે છતાં તે સદાચરણુબલથી તેતી ગતિ 
અટકાવે નહિ, તેને દૂર કરે નહિ તે! તે વધારે ને વધારે નિખળ 
થઈ દુર્વાસનાને વશ થતો જય છે. તે દુર્વાસના વિકારો ઉત્પન્ન 
કરી, તે વિકારેની પ્રષ્ટતા દેખાડી, લોભાવી મનુષ્યતે પાપમાર્ગે લઈ 
જાય છે, મૃત્યુતી યાતના ઉત્પન્ન કરૅ છે, ઈશ્વર સામીપ્ય ને પ્રીતિને 
ખદલે ભીતિથી નિરખતાં શીખવે છે. ઈશ્વરના સદાચરણુ અંશ વિરૂદ્ધ 
મતુષ્યના સ'સર્ગને કે આચરણુને અભિનન્ધાથી, તેવાં આચરણુ કર- 
વાનો અભ્યાસ રા"ખ્યાથી, તેવા આચરણુને તિરસ્કારદણિ વિના 
નિરીક્ષવાનો અનુભવ પામ્યાથી, તેવા મનુષ્ય કે આચરણુ વિશેના 
ત્યાજ્યબુદ્ધિ વિના કરૅલા મનનને રૂચિપૂવક સ્વીકાર્યાથી, તેવી સદા- 
ચરણુવિરૂદ્ઠ વ્યક્તિને હરકોઈ રીતે ઉત્તેજન આપી તેતી સાથે પરિ- 
ચય પાડયાથી, કે તેનો પરિચય કરાવનાર અનાનને નાશ ફરવાને 
પ્રયત્ન ન ચલાવ્યાથી, કે સ'તતિદ્દારા તે પરિચય ચાલતા છતાં તેને 
દૂર ન કર્યાથીઃ એવી અનેક દોષયુક્ત ભૂલે! કયોથી એ દુષ્ટ શ્રેણીની. 


પાપ. ૧૦છઃ' 





[૫ પડતાં તે પ્રવેશ કરી વિજય પામી આત્માને અભિભૂત કરી 
નાખે છે, દુર્વાસનાના સ'સ્કારને દઢ કરે છે. એ રીતે એ દુર્વાસના- 
સસ્કારની પ્રાપ્તિ મનુષ્ય પોતે જ દોષભૃત્તિથી કરે છે, તેથી તે સંસ્કાર 
તેના પોતાના જ કહેવાય. તે ઈશ્વરના મોકલેલા હોય જ નહિ, કેમકે 
તે ધંશ્વરવિરૂદ્ધ છે. 

સૃષ્ટિમાં પાપ ઈશ્વરે ઉત્પન્ન કર્યું એ મત દુષ્ટ છે તેમજ સ્વ- 
વિરોધી છે. બધું ઈશ્વરે ઉત્પન્ન કર્યું તો પાપ કયાંથી આવ્યું, ઇશ્વરે 
પોતાની સ્ણ્િમાં પાપ કેમ સુકયું એ પ્રશ્નનો ઉત્તર એ છે કે પાપ તે 
મવુષ્ય પોતાના પ્રમાદ્થી ઉત્પન્ન કરે છે. મતુષ્ય ૬શ્ચિર્‌ વિરૃહ્ઠ, 
ઈશ્વરના ગુણુ વિરુદ્દ-વિચારાદિ કરી, ઈશ્વરની વૃત્તિ નાણ્યા 
૭તાં તે રિરૂહ્ જઈ નતે પાપ ઉત્પન્ન કરે છે. આમ પાપનું 
આક્રમણુ દોષયુક્ત પ્રમાદ્થી થાય છે. એ પ્રમાદ તે ₹શ્વર પાસે 
સદાચરણુ ખલ નહિ માગ્યાનું, પોતાના બળપર આધાર રાપ્યાનું 
પરિણામ છે. પોતાના ખળપર વિશ્વાસ તે અભિમાન છે. પાપ- 
મજ અસિમાન એ વાડય આ અથ લેતાં સ્વીકારી શકાય. તુલસી- 
દાસે એ અથ* ધાર્યો હશે કે નહિ તે આપણે ન્નણુતા નથી, પણુ, . 
અભિમાનને એ અથ* હોય તો ખરૅખર્‌ પાપનું મૂળ-પાપ ઉત્પન્ન 
કરનાર દુર્વાસનાનું મૂળ-અભિમાન છે. ર 


પાપની ઉત્પત્તિ કોઈ વખતે ઈશ્વરથી સ્વત'ત્ર રહેલા સેતાન; - 
દેત્ય, કલિ વગેરેને આરેાપવામાં આવે છે અને કોઇ વખતે માયા 
નામે શક્તિને આરે।પવામાં આવે છે. પશ્વિર્થી સ્વત'ત્ર કેઃ ભૂત કે 
શક્તિ હોય, ઈશ્વર સાથે સમાન પદવીએ વિત્રહ કરનાર કેઈ શત્રુ 
હેય, મતુષ્યપર ઈશ્વરના રાન્ય જેડે પોતાનું રાજ્ય ચલાવનાર કોઈ 
સામથ્યવાન્‌ હેય એ વિચાર નિમૂ'ળ છે. એમ હોય તો ઈશ્વર સવ- 
શક્તિમાન્‌ ન હોય, બીજા એની શક્તિની બણાર હોય, વળી ઈશ્વર 
સવનો સ્રણા ન હોય કેમકે એ માયા ઈશ્વરથી સ્વત'ત્ર ઉત્પન્ન થયેલી 
હોય. ઈશ્વર સામે બંડ કરનાર શક્તિ પશ્ચિરને સતાવવા મનુષ્યમાં 
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રરા તાઈશિ 


પાપ દાખલ કરે છે એ ઈશ્વરના અઠ્દતીયત્વ વિરૂદ્ધ છે, પાપ મતુ- 
ષ્યની દુર્વાસનાથી ઉત્પન્ન થાય છે. 


આ ઉપરથી જણાશે કે પાપનું મૂળ આચરણુમાં નથી પણુ 
દુર્વાસનામાં છે અને તેનો સ'સ્કાર્‌ ઈશ્વર્વિરૂદ્ઠ ભૃત્તિને અભિનન્દ્યાથી 
થાય છે. ઉપર્‌ કહેલા ખાઇબલના વચનનો ધમ'પ્રાણુ કવિ મિલ્ટને 
રૂપકમાં વધારે વિસ્તાર કર્ચ છે. પેરેડાઈસ લીસ્ટમાં તે વણુંવે છે કે 
ઈશ્િરવિરદ્ બંડ ઉઠાવનાર સેતાન સ્વગ'માંથી નિકળી નરકને દ્વારે 
જઇ પ્હૉંચ્ચો ત્યારે ત્યાં પાપ અને મૃત્યુ દ્દારપાલ થઈ ખેઠાં હતાં. 
પાપનું સ્વરૂપ આપે છે કે, 

“ (નરકના) દ્વારની ખે પાસે દારૂણુ મૂત્તિયો બેડી હતી. 
તેમાંતી એક મધ્ય ભાગ સુધી સુંદર સ્ત્રી જણાતી હતી, પણુ 
તેના અધેોભાગમાં ભારે અને વિસ્તીણું શલ્કલવાળાં ગુંચળા 
વિંટળાયલેો ઝેરી દશવાળા મલિન સર્પ હતો. તેના મખ્ય પાસે 
આસપાસ નરકશ્ચાનનું રાછુ મ્હાં પ્હાળાં કરી મોટે અવાજે ભસ્યાં 
કરતું હતું અને ધોર ધાધાટ મચાવી રહ્યું હતું. વળી તેમના નાદમાં 
ઝ"ઈ અટકાવ થાય તો ખુશી પડે પાછા તે સ્રીના ગભમાં ભરાઈ 
જઈ અંદર રલ્યા રલ્યા દેખાયા વિના ભસ્યાં ફરતા હતા ને શેર 
કરતા હતા. ” 

પાપનું આ જુગુપ્સાવહ વણન માત્ર નિષ્પ્રયાજન વિશેષણોનું 
બનેલું નથી. 

“ પાપને ઉપરથી સુંદર સ્ત્રીરૂપે દર્શાવવાનો તેનો આશય એ 
જુ ખહારથી પ્રથમ પાપ મોહમય અને પ્રલેભક લાગે છે. પણુ વધારે 
નિકટ સંબંધમાં આવતાં તે સર્પવત્‌ વિષ દશ ફરે છે. વેદનાએ। 
ખણારથી શરીરને અને અંદરથી મનને નિરંતર પીડા ક્યા ક્રરે છે 
અને સ'સારમાં તેમજ મનમાં શ્વાનના ભસવા માકક તેમને! ધૉંધાટ 
ચાલ્યાં જ કરે છે. ” કવિતો આવો આશય ણશે એમ જણાય છે. 
પાપતું પ્રથમ દર્શન જુગુપ્સાકર નહિ પણુ પ્રલોભક છે તેથીજ તેને 
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નિરસ્ત કરવાને સમથ બળની જરૂર પડૅ છે. સેતાનને પાપ પોતાની. 
ઉત્પત્તિ આ પ્રમાણે જણાવે છેઃ 

“ યારે તું મતે વિસરી ગયો છે અને હવે તારી દણ્ઞિને હે 
એવી વિરૂપ જણુઉં છું. એક વખતે સવગ રાજ્યમાં હું તને સુન્દર 
લાગતી હતી, કે જ્યારે સ્વર્ગાધિપતિ વિરૂદ્ધ ધણ દ્રોહ કરી તારી સાથે 
મળા ગયેલા ફિરસ્તાની સમક્ષ સભામાં તને એકાએક દુઃખકારક પીડા. 
થઈ આવી, તારી આંખો ઝાંખી થઇ ગઈ, અને તને અંધારાં તમ્મર 
આવ્યાં અને તારા માથામાંથી ન્વાલાનાં ચક્ર નિકળવા માંડયા અને 
પછી ડાખી ખ!જુએથી ચીરાડામાંથી રૂપમાં અને ઉન્જ્વલ કાન્તિમાં 
તારા જેવી જ તે વખતે દિવ્ય તેન્નેમયી શસ્ત્રધારિણી દેવીરૂપે હૈ તારા 
માથામાંથી નિકળી. પ્રથમ સર્વે ભયભીત થઇ પાછા હઠૅયા અને સને 
પાપ એવું નામ આપ્યું અને મને ઉત્પાતસૂચક ચિહન ગણી. પણુ 
વધારે પરિચય થયેથી મે' તેમની પ્રીતિ સંપાદન કરી અને ચિત્તાકષક 
લીલા વડૅ, જે સામંત પ્રતિકૂલ હતા તેમનાં મન પણુ હરણુ કયા 
અને મુખ્યત્વે તારૂં મન ઉર્યુ; વાર'વાર્‌ મારામાં તારી જ પૂણ*મા 
પ્રતિમા જનેઇને તું મોહમાં પડયો અને તારી સાથે રહસ્યમાં વિલાસ 
કરતાં હું ગભવતી થઈ.” આ ગભ તે મૃત્યુરૂપે પ્રસવ્યો અને તે 
મૃત્યુથી પાપને નિર'તર ભસતા શ્વાન પ્રસવ્યા. 

ઈશ્વર સામે બંડ કરનાર ઈંશ્વરવિરૂદ્દ ઇચ્છા કરનારના તર્કમાંથી 
પાપ ઉત્પન્ન થાય છે. તે પાપ લાલચથી મોહ પમાડે છે અને પાપા- 
ચરણુમાં ફસાવી મત્યુતી યાતના ઉત્પન્ન કરે છે અતે તે યાતના 
જીવનને અહેોરાત્ર દુઃખી કરૅ છે. 

આમ માલમ પડે છે કે પાપતું મૂળી ઉંશ્વરવિરૂદ્દ 
ભાવના સ્વેચ્છાપૂવક સ્વીફાર્માં છે. દુષ્ટ આચરણુ તો તેવું 
પર્ણિમ છે. દુર્વાસના દઢ મૂળ થઈ ગયા પછી પાપી સ્વભાવ 
બંધાતાં પાપી વિચાર કે આચરણુ ઈપશ્વરવિરૂદ્ધ છે એમ ભાન રહેલું 
નથી અને આચરણુ આચરણુમાંથી જ પ્રભવે છે. પણુ મૂળમાં પાપ. 


"૧૧૦ ધમ ને સમાજ. 





આચરણુમાંથી નહિ પણુ વાસનામાંથી પ્રભવે છે. અને તે વાસનાનું 
કારણુ પૂવ'જન્મનાં આચરણુ નથી પણુ નિખ'ળ ભાવ તર્ક છે. નિબળ 
તે શું, સદાચરણુખળહીન તે શું, ઈશ્વિરવિર્દ્ તે શું, તે પાપનું 
લક્ષણુ જાણ્યા વિના જણી શકાય છે, અન્તરાત્માથી નણી શકાય 
'છે, આ રીતે પાપતું લક્ષણુ કરતાં, આગળ ખતાવેલી, “ નિષિદ્ધ આચરણુ 
એટલે પાપ' એ વ્યાખ્યાની હરકત નહિ નડે, કેમકે આ લક્ષણુમાં 
-આચરણુનાો અંશ આવતો નથી. આચરણુનો અંશ લેવાં, 
આચરણુથી પાપની વ્યાખ્યા ડરતાં કયું દુષણ આચર્‌ણુ તે 
પાપ એમ અન્ચોાન્યાશ્રય કરવો પડે છે, અથવા આચરણુના 
પરિણામ અમુક થશે અને તે અહિત અને અનિષ્ઠ છે માટે 
તે આચરણુ પાપ છે એમ ખતાવતાં પરિણામતી ઉપયોગિતા કે 
અનુપચેોાગિતા પર આધાર રાખવે પડે છે. તે એટલો અનિશ્ચિત છે, 
તેમાં એટલા મતભેદ છે, શું ઉપયોગી તે એટલું સંદિગ્ધ છે કે પાપ 
ચું તે નક્કી થઈ શકતું નથી. ઉપચેોગપ્રાધાન્ય ૬ણ્િબિન્દુથી અનુ- 
પચેોગગી કે ઉપયેોગિતાપ્રતિરોધી તે પાપ એ જ અતુમાન નિકળે, છે 
અને ઉપશ્વરવિરૂદ્ધતાના અંશ જતો રહે છે; પાપની પાપિતા જ જતી 
રહે ક, આ જ બ્રાન્તિ અજ્ઞાન જનોના પાપ વિશેના વિચારમાં 
હોય છે. [ખિશકોલી મારવી એ પાપ છે કેમકે મારીયે તો આવતા 
જન્મમાં સુનાતી ખિશકેોલી ભરી આપવી પડે. આવા મતમાં ધર્મ- 
વિષયક દછણ્ખિન્દુનો ઉદ્દેશ છતાં માત્ર ઉપયેગિતાનું દણ્બિન્દુ 
નિણુયસાધન થાય છે અને તે પાપતી દુષ્તા પાપિતા લઈ 
માત્ર ધનનાશને પાપનું પરણામ બતાવી પવિત્રતા જેવી દિવ્ય 
વસ્તુને ધન જેવી એંહેક વસ્તુ સાથે તુલનામાં મુકે છે. આ સાથે 
ખીન્ન એક ખે અંશ સહજ અનુમિત થશે. પુરાણોની પાપની 
'શિક્ષાના મત પણુ આવા અધમ છે. આચરણુનો અંશ પાપના 
પ્રભવમાં ન આવતો હેય પણુ માત્ર પાપનું પરિણામ જ હોય તે 
જ્યાં ઈશ્વરવિરૂદ્દ દુર્વાસના મૂળરૂપ ન હેય ત્યાં પાપિતા હેય નહિ 
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એમ નકકી કરી શકાય. ખીડી પીવી, ડુંગળી ખાવી, આ આચરણોા 
-આચરણુ તરીકે જ દુજ્ કહી શકાય નહિ તો પછી એમાં પાપને 
અંશ રહેતો નથી, કેમકે ધશ્વિરવિરૂદ દુર્વાસના, પધંશ્વરના સદાચરણુ 
વિરૂદ્ટ વિચાર એ એમાં કાંઈ છે નહિ. માત્ર આચરણુતની ધ્ટટ- 
નિષ્ટતા તો ઉપર ખતાવ્યું તેમ પાપના નિર્ણાયક થતી નથી. અમુક 
વ્યાધિમાં અમુક જાતના ખોરાક, પ્હેરવેશ, કે ક્રિયા અનિણ હોય 
પણુ તે માટે તે પાપ કહેવાય નહિ તેમ હમ્મેશ માટે પણુ હન્નમત 
ન કરાવવી એ અનિજ છે માટે તે પાપ કહેવાય નહિ, આચરણુના 
સ્વરૂપથી પાપને! નિ્ણુય થતો જ નથી. અપાપને પાપ કહેવામાં 
'ઈશ્વિરના સ્વરૂપનું અસ્ઞાન છે અને પાપતી અધમતા ઓછી થાય છે. 

ત્યારે અમુક નનતને આહાર કરવો, અમુક નતને પોશાક 
"પહેરવો, અમુક જાતની ક્રિયા કરવી, એ પાપ છે કે નહિ એ નનણુવા 
સારૂ તે આચરણુ ઇશ્વિરવિરૂદ્ઠ દુર્વાસનતા ઉત્પન્ન થાય છે કે નહિ તે 
નેવું ન્નેઈચે; એટલે તેમાં ઈશ્વરના કેઈ ગુણુવિરૂદ્દ ૬ૃત્તિનો સ્વીકાર 
છે કે નહિ તે વિચારવું જ્નેઈ ચે. વહાણુમાં બેસી સમુદ્રપર સફર 
કરવી એ આચરણુની શત્તિ ઈશ્વરના કયા ગુણુ વિરૂદ્ધ છે તે સમ- 
જતું નથી. લાંચ લેનાર કે જુઠી સાક્ષી પુરનાર માટે તે! તરત કહી 
શકીશું કે પ્શ્વિર ન્યાયસ્વરૂપ અને સથસ્વરૂપ છે અને તે ગુણુ- 
વિરૂદ્ધ આચરણુ કરતારા એ લોક પાપી છે. એવી જે જત્તિથી, 
એવા જે સંસ્કારના પરિણુ।મથી, જે દુર્વાસના શ્રેણીની શંખ- 
લાથી અમુક આચરણુ નિકળે તે પાપ છે. એમ કહેવામાં આવે 
કે વહાણુમાં બેસતાં ભોજન સમયે સ્પર્શાસ્પશનેો ભેદ નહે સચ- 
વાય તો તેનો પણુ એ જ ઉત્તર કે અમુક મતુષ્ય સ્પૃશ્ય અને અમુક 
અસ્પૃશ્ય એ વૃત્તિ ઈશ્વરના એકે ગુણુની અનુસારી નથી, કોઈ ન્નતિને 
'સ્પશ' કરવો એ આચરણુ ઇશ્વરના એકે ગુણુ વિરૂદ્ધ નથી. ઇશ્વર 
સમીપ સર્વ મનુષ્ય સરખા છે અતે ' ઉલટો ભેદ પાડવે।, અમુકનોા 
“તિ માટે તિરસ્કાર કરવો એ જત્તિ ઈશ્વર્વિર્દ્ છે. સમુદ્રમમનથી 
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મૃત્યુના ભય છે, તોપણુ વ્યાપારાદિ લક્ષમાં લેતાં તે અનિષ્ કહેવાતું. 
નથી. અને અનિષ્ઠ હોય તોપણુ એ ધોરણુ ધમવિષયમાં નિર્ણાયક. 
નથી. આચરણુ નહિ પણુ જૃત્તિ પર જ્ેેવાનું છે, 

યારે, કોઇ કહેશે કે વ્યભિચાર એ કેમ પાપ કહેવાશે ? આચ- 
રણુ દષ્ટિબિન્ડુ ન હોય તો એ શી રીતે પાપ કહેવાશે ? એ પ્રશ્નને. 
વિચાર કરીયે. સૈથુન જેવી પશુજૃત્તિ પતિપત્નીના સંબંધથી જ 
નિર્મલ થાય છે. એ સંબંધ હોય થારે સ્રીષુર્ષના સંગમ કલક. 
રહિત હોય છે. પવિત્ર પત્નીત્રત પાળનાર ગૃહસ્થ!ાશ્રમીને કોઈ પાપી. 
કહેતું નથી. પવિત્ર રામ ગૃહસ્થાશ્રમમાં હતા, પ્રજ્ેત્પત્તિ એ ધશ્વ" 
રના નિયમાતુસાર છે, ૧110૦00 331 10૯ તત 110૫1029 
એવી ધર્માસા ઈશ્વર્વિરૂ્ધ નથી ગણાતી. પતિપત્તીનો સંબંધ ન 
ન હોય ત્યાંરે એ સંગમાં નિર્મલતાનેો અંશ હોઈ શકતો નથી. 
વ્યભિચાર, પરદારાગમનમાં એ અંશ ન હોતાં માત્ર કામનો અંશ 
છે અને વ્યભિચારી સવુષ્ય કામને વશ થતાં દુર્વાસનાજન્યવિકાર 
કામને વશ થાય છે. મિલ્ટને તો ઉપરના રૂપકમાં પાપતી પ્રથમ. 
ઉત્પત્તિમાં કામનો આવિર્ભાવ જ દર્શાવ્યા છે. આવે કામવિકાર 
ઈશ્વરતી પવિત્રતા વિરૂદ્ છે. માટે વ્યભિચાર એકે એક રીતે પાપ છે. 

એ જ રીતે અસત્ય, અન્યાય વગેરે પણુ પાપ છે. સત્ય, ન્યાય, 
એ અન્તઃકરણુપ્રનૃત્તિગમ્ય સદ્ગુણુ છે. પશ્વિરના સ્વરૂપમાં અન્ત- 
ભ્રૂત છે. પરધન લેવાનો આધકાર ન હોય ત્યારે તેનો લોભ ન્યાય 
વિરૂદ્દ હોવાથી પાપ છે. એ રીતે દરેક જૃત્તિનું પૃથક્કરણુ કરી શકાય. 

ખીજાં ઉપલી વ્યાખ્યાનું અનુમાન એ છે કે સર્વ મનુષ્ય 
માટે પાપનું લક્ષણુ એક જ છે. બાહાણુ કરે તો પાપ, અને વાણીયો 
ફરે તો પાપ નહિ એમ હોય જ નહિ, આચરણુથી પાપને નિણુય 
યાય નહિ એટલે આચરણુના ખાલ સાધન શરીર ઉપર પાપને! 
આધાર રલ્રો નહિ. પછી અમુક માણુસ કયા દેશમાં, કઇ પ્રજમાં. 
કે કયા કાલમાં જન્મ્યો છે તે વાતપર પાપનો આધાર રહેતો 


પાપ. ૧૧૩૭ 


ધાઈ 


નથી. મુસલમાન દાઢી રાખે છતાં પાપી નહિ, અતે પવિત્ર હોય 
પણુ બ્રાહ્મણુ દાઢી રાખે તો પાપી. તેમાં વળી દિલ્હીમાં દાઢી રાખે 
તા પાપી નહિ અને અમદાવાદમાં પાપી; આમ વિચારનાર અનસાનના 
અંધકારમાં ડૂબેલા, મુર્ખાઈથી અપાપને પાપ ઠરાવી ઇશ્ચિરદ્ેષીની 
અધમતા ઓછી ફરનારા માટે દયા ઉત્પન્ન કરી જ મનોવ્યાપાર અટ- 
કાવવેો! ધટે છે. તે જ ધોરણે વાણીયો! વાણીયાનું પાણી પીચે કે રાંધેલું 
અન્ન ખાય તો પાપી નહિ, મુસલમાન મુસલમાનનું પાણી પીચે કે 
અન્ત ખાય તો પાપી નહિ અને બાહદ્યણુ વાણીયાનું કે મુસલમાનનું 
પાણી પીચે કે અન્ન ખાય તો પાપી એ પણુ બ્રાન્તિ છે. પાપ સર્વ 

છે. વળી આ ખાવા પીવાના આચરણમાં દુવાસના- 





માટે એક જ છે. 
જન્યાવિકાર મૂળભૂત નથી તો તે કાંઈ પાપ નથી. 


ત્રીજું એક અનુમાન એ છે કે પાપ માત્ર આચરણથી જ 
થાય એમ નથી. પાપ મનથી પણુ થાય, કેમકે આચરણુ એ પાપનું 
પ્રથમ પગલું નથી. વ્યભિચાર તે જ પાપ છે એમ નથી, વ્યભિચા- 
રતી ઈચ્છા કરવી એ પણુ પાપ છે. અમુક આચરણુને અન્યાય 
જાણ્યા ૭તાં તે કરવું તે પાપ છે, પછી તે કરનારની ભૂલથી ન્યાયી 
નિવડૅ તેોપણુ પાપિતા જતી નથી. 


છૂ 


ચોાથુ' અનુમાન એ છે કે એક પાપ ડરે તે ખીજ રીતે 
પવિત્ર હોઇઇ રાકે એમ ન ખને. વ્યભિચારી, લાંચીયો, અન્યાયી કે 
ખીજ રીતે દુષ્ટ માણુસ તે જ સાથે બ્રાહ્મણો જમાડી, દેરાં બંધાવી, 
વ્રત પાળી કે દાન કરી ધાર્મિક થઇ શકે નહિ. કેમકે એ આચરણુ 
પર આધાર જ નથી. દુર્વાસનાથી ઈધશ્વરવિરુદ્દ થનાર માણુસ ખીજી 
રીતે ઈશ્વરત્રિય હોઇ શકે નહિ. એક પશ્વિરદ્ષી ભાવ ખીજ સરવ 
એશ્વરી ભાવથી વિરુદ્દ છે. માટે મનુષ્ય દુષ્ટ છતાં ધામિક કેઈ હોઇ! * 
શકે જ નહિ, ઈશ્વર ન હોય તેતે ઈશ્વર માનવો એ પણુ ધશ્વિરઝુ 
વિસુદ્દ ભાવ છે. તો ધશ્વિરેતર્‌ પદાથ' કે પ્રાણીને તે ઈશ્વર નથી એમ; 


“ 


૧૧૪ ધર્મ ને સમાજ 





ન્તણ્યા પછી ૬શ્ચિર ગણુવો એ પાપ છે જ. જડમૂત્તિને ઈશ્વર ગણી 
મૂજનાર અજ્ઞાનના અંધકારમાં ડૂખેલેો છે. તેને સત્ય માર્ગનું ભાન જ 
નથી. પણ, તે પશ્વર નથી એમ જત્તાન થયા પછી, ઈશ્વરના વાસ્ત- 
વિક નિરાકારત્વ વિશે જ્ઞાન થયા પછી મૂત્તિને ધશ્વર ગણી પૂજવી 
એ ઈશ્વરવિસ્ઠ્ ભાવ છે, પાપ છે. એ જ પ્રમાણે ઈશ્વર સર્વ- 
વ્યાપી છે તેતે સવવ્યાપી ન માનવો ગએ પશ્વરવિસ્દ્ર ભાવ છે. 
તેથી ઈશ્વરને સવજ્યાપી નણુતા છતાં ઈશ્વરતું આવાહન કે વિસ- 
જન માનનાર કે કરનાર પણુ પંશ્વરવિરુ&્ થાય છે. માખુસે પોતાનું 
મન સસારના વ્યાવહારિક કમ'સાંથી ખસેડી ભક્તિમાં પરોવવું એ જ 
માત્ર જરૂરનું છે. પશ્વરનું ધ્યાન તે ક્ષણે ક્ષણે અને પળે પળે રાખ- 
વાનું છે. સવ મનુષ્ય સાથેના સાંસારિક ચંબંધમાં, લેણદેણમાં, 
ન્યાય કરવામાં, રાજ્ય ચલાવવામાં, સવમાં પશ્વિરતું સ્મરણુ રાખ- 
વાનું છે. જન્મથી મત્યુ સુધી કશ્વરનું સ્મરણુ રાખવાનું છે. મનનું 
ઇશ્વર સમીપ આવાહન કરવાનું છે એટલે અમુક ધહીનું આવાહન 
હોયજ ક્યાંથી અને વિસજન હોયજ ક્યાંથી ? તેમજ જગત્‌માં 
જણાતો! અન્યાય ૬શ્વરને આરોપવેો ગએ પશ્વિર ન્યાયસ્વરૂપ છે એ 
ગુણુ ન માનવા ખરેોબર છે. અનેક દ્રેવ માનવા એ ભૃત્તિ ઈશ્વરના 
અક્તીયત્વના ગુણુ વિસુદ્ઠ છે. એ પ્રમાણે ઇશ્વરનો હરકોઈ ગુણ ન 
સ્વીકારવો એ ઈશ્વર વિરુદ્ધ હોઇ પાપ છે. 

વળી એક અનુમાન થાય છે ક કેટલાંક આચરણ કાયદાથી કરે 
જનસમાજના ધોરણથી વિરુદ્દ હોય પણુ પાપ ન હેય. શીતળા ન 
કહડાવવા એ કેટલાક દેશમાં ગુન્હો છે, જન્મ મરણુ ન નોૉંધાવવાં 
ગે ગુન્હા છે. પણુ તે આચરણુ પાપ નથી. રૂટિથી પ્રવત'તાં 
ખાચરણુતી આવશ્યકતા સ'કુચિતબુદ્ધિ મનુષ્યોના મનમાં એટલી 
હર ટંસી ગયેલી હેય છે કે તે ન કરે તેને પાપી કહેવાને તેમને 
દુરાત્રહ જબરે। હોય છે. આ મતાંધતા કેટલાક અન્યથા વિચારશીલ 
મનૃષ્યોમાં પણુ ન્નેવામાં આવે છે. સત્તરમાં સૈકામાં ઈગ્લાંડમાં 
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જેરેમિ ટેલર નામે એક પ્રખ્યાત ખીસ્તી સાધુ થઈ ગચે।. તેનાં હોલી 
લિવિંગ (પવિત્ર જીવન ) અને હોલી ડાઇંગ (પવિત્ર મરણુ) નામે 
ભક્તિપરાયણુ પુસ્તક ઇંગ્લાંડમાં બહું લોકપ્રિય છે. એવે! વિચારર'ત 
પુરૂષ પણુ પવિત્ર મરણુના માગ*નું વિવરણુ કરતાં દશ ધર્માનામાંની 
આરામને। દિવસ પાળવાની ચેથી ધર્માનાના વિવેચનમાં કહે છે કે 
રવિવારને દિવસે પ્રયોજન વિના મુસાફરી કરવી એ પાપ છે. આ 
મતાંધતા હજી ખીસ્તી લોકોમાં બહુ સાધારણુ છે. ઉપર બતાવ્યું તેમ 
પાપને આચરણના સ્વરૂપ જ્નેડે સંબંધ જ નથી. મુસાફરી ઝમે તેટલી 
નિષ્પ્રયાજન હોય અને રવેવારે કરે સોમવારે ગમે તે દિવસે કરી હૈય 
પણુ તેમાં પાપનો અંશ કેમ આવે તે સમજાતું નથી. કેધનું ખૂન 
કે એવું બીજું કોઈ પાપ કરવા મુસાફરી કરી હોય તો પાપ દર્વા- 
સનાજન્ય દુ વૃત્તિમાં છે અને તેમાં દિવસપર કશે! મેળ નથી. 
ઈશ્વરે સૃણ્િ બનાવતાં થાકી જઈ ગક દ્વિસે આરામ લીધે! અને 
સર્વને આરામ લેવા ફરમાવ્યું એવી હાસ્યજનક કલ્પના ખરી 
માન્યાથી આ સતાંધતા ઉત્પન્ન થઇ છે. સર્વ્‌શક્તિમાન્‌ નિરાકાર 
ઈશ્વરને વિશ્રામ શી રીતે લેવો! પડે એને સહજ વિંચાર કરત! આવી 
બ્રાન્તિ નિરસ્ત થશે. 

ગેમ કહેવામાં આવશે કે જ્યાંસુધી પાપી આચરણને પાપરલિત 
બતાવવામાં નથી આવતું ત્યાં સુધી ઉપરના જેવા ઉપદેશથી શું 
હાનિ છે. બહુ બહુ તો એમાં અપાપ અને પાપરહિત આચરણતે 
પાપ કહ્યું છે, પણુ આ બચાવ ભૂલભરૅલો છે. જેમ પાપને અપાપ 
કહેવામાં મોટો દોષ છે તેમ અપાપને પાપ કહેવામાં પણુ મોટે દેષ 
છે. એમાં ઈશ્વરના સ્વરૂપનું અસાન છે અને શું ઇશ્વરવિરઠ્ છે 
અને શું પ્શ્ચિરવિસ્હ્ નથી એને! ગુ'ચવાડે થતાં ઈશ્વરવિરોધિતાની 
હલકી ગણુના ઓછી થાય છે. પાપના વગ માં અપાપતે મૂકતાં તે 
સવ એકસરખાં લાગે છે. અને પાપતી દુષ્ઠતા એછી જણાય છે, 
એવું સત્ય માનનારતની બુદ્ધિશક્તિ ક્ષીણુ થાય છે. 


ધમ ને સમાજ. 


#ે 
હળ 
જજ 





પાપની અધમતા ખીજ રીતે પણુ કેટલીક વાર ભ્રમિત લેકે।થીઃ 
અએઈછી કરવામાં આવે છે. ઉપર ખતાવ્યું છે કે પાપી સનુષ્યની 
જવાખદારી અમુક પાપાચરણુથી શરૂ થતી નથી, પણુ તે આચરણુ 
ઉત્પન્ન કરાવનાર દુર્વાસનાનું સંક્રમણુ થવા દીધું ત્યારથી જ તે જવાખ- 
દાર થાય છે કેમકે પાપનું મૂળ ત્યાં છે, કોઈ મનુષ્ય ₹શ્વર કે ધમ 
સંબંધી વિચાર કરવાનું સુકી દઇ કુતક કે કુસંગનો અભ્યાસ રાખે. 
અને તેથી સત્ય કે સદ્ગુણુ તે શું તે નનણુવાજ ન પામે અતે પાપ કરે 
તો સદાચરણુના એ અન્તાનથી તેતી પાપ માટેતી જવાબદારી ઓછી 
થતી નથી; કેમકે દુર્વાસનાની શ્રેણીને પોતામાં પદવી મેળવવાને 
અવકાશ તેણું પોતેજ આપ્યો છે. દુર્વાસના દઢ થયા પછી સનુષ્યને 
તેની દુણ્તાનું ભાન ન રહે તેમાં તેનો પોતાનોજ વાંક છે. એકવાર 
દુર્વાસના ગમે તે રીતે હાથે કરી સ્વીકાર્યા પછી તે બળવત્તર થઈ 
વિવેકબ્ુદ્ધિને દાખી નાખે માટે પાપની દુષ્ટતા ક્રે જવાખદારી જતી 
રહેતી નથી. સદાચરણુનું અન્નાન એ ક'૪ બચાવ નથી, કેમકે એ 
સાન મેળવવાની શક્તિ પંશ્રિરે પ્રત્યેક મનુષ્યના અન્તઃકરણુમાં અન્ત- 
દીપમાં મુકેલી છે. તેની અવગણુના કરી સનને સત્યથી વિમુખ 
ઝર્નાર્‌ મનૃષ્ય પોતેજ પોતાની હાનિ કરૈ છે. 

તોપણુ આ ખાખબત વિચિત્ર છળ અને ભ્રાન્તિ થયેલાં નનેવામાં 
આવે છે. જસ્યુઈટ નામે રેો।મન કૈથોલિક મતને! સંન્યાસીવગ* પ્રસિદ્ધ 
છે. સોળમા તથા સત્તરમા સેકામાં યુરોપમાં તેમણે €ત૩૫પાંડ19/ 
અર્થાત્‌ અન્તઃકરણુની મુશ્કેલીઓ શમાવવાને। હુન્નર પ્રવર્તાવ્યો હતે।.. 
એમણે પાપના દારૂણુ અને ક્ષતવ્ય (ક્ષમા કરી શકાય એવાં) એવા 
ખે ભેદ પાડયા અને પોતાના ધમગુરૂના અધિકારથી પાપની ક્ષમાએ 
આપી પાપમગ્ન રાશ્નઓ તથા ઉમરાવેોનાં સંતપ્ત મનને શાન્ત 
કરવા માંડયાં. પાપક્ષમા એ તેમને હાથ એક વેપાર થઇ પડયો 
અને અમુક પાપક્ષમા કેરી શકાય એવું છે કે નહિ તે તપાસવા 
સાર્‌ કલ્પિત વ્યાખ્યાએ કરવા માંડી, રોમન કેથોલિક ધમના જેન્સન 
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નામે હીલાન્ડના એક સાધુએ આ મત સાગે ભારે વિત્રહ આર'ભ્યે। 
અતે જસ્‍્યુઈટે અને જેન્સનાઇટના વિવાદ અતે વિત્રહે જુસ્સાબંધ 
ચાલ્યા. જેન્સનાઈટ પક્ષમાં પાસ્કલ નામે એક પ્રખ્યાત લેખક 
-ક્રાન્સમાં થયો।* તેણે 121011॥ વાત ૦૫૯૦1 (પ્રાન્તીય પત્રે। ) 
નામે લેખમાં વ્યાનજ્નેક્તિથી જીસ્યુઈટ મતની ભ્રાન્તિયોની અયુક્તતા 
અતાવી આપી. 4પર્ત્રો ૪૮૮૯ દ્રાળતં ડાં15 રબ 1૪07400૯ 
(વાસ્તવિક કુપા અને અસ્ઞાનનાં પાપ)ના વિષય પર લખેલા પત્રમાં 
પાસ્કલ પોતાને એક જસ્‍્યુઈટ સાથે થયેલી કલ્પિત મુલાકાતને! હેવાલ 
આપે છે. પુઠવાથી જસ્યુઈટ કહે છે કે “વાસ્તવિક કૃપા'ના સંબંધમાં 
અમારે મત એવો છે કે દરેક લાલચને પ્રસંગે ઈશ્વર સર્વં 
મનુષ્ય પર વાસ્તવિક રીતે કૃપા કરે છે. કેમકે ન્યારે મનુષ્યને પાપતી 
લાલચ થાય ત્યારે પાપથી અટકાવવાને તેનાપર કૃપા વાસ્તવિક રીતે 
ન થાય તો તેનું પાપ ગમે તેવું હોય તોપણુ તેનું કરેલું ન કહેવાય... 
“કાઈ પણુ પાપાચરણુ આપણે કરીયે તે પહેલાં એમાં શું દોરાત્મ્ય 
છે તેતું સ્તાન આપણુને ઇશ્વર ન આપે અને તેથી દૂર રહેવાની પ્રેરણા 
ન કરે તો તે પાપ કરેલું કહેવાય નહિ...આપણે કરવા ધારીએ છીએ 
તે પાપ છે એમ ન્નણીએ અથવા તે વિશે આપણુને રાક હોય, ઈશ્વરને 
“આ અમત્રિય છે એમ ભીતિ. આપણુને હોય ત્યારેજ આપણું આચ- 
રણુ પાપ કહેવાય અને પશ્વરતી દષ્િમાં આપણે અપરાધી થઈ એ.” 
પાસ્કલ બતાવે છે તેમ આ વિચિત્ર મતનું પરિણામ એ થાય કે 
આત્માની વિશુદ્ધિ મટિ પરિત્રમતી જરૂર જ ન રહે. વિકાર અને 
'અધમતા એ આત્માનાં સુખસાધન થાય. ઈશ્વર વિશે જેમ મનુ'ય 
ઓછે વિચાર કરે તેમ તે વધારે પાપી એમ હોવાને બદલે ધશ્ર 
વિશે સમૂળગે। વિચાર ન કરૅ તો! મનુષ્ય અપાપવિસ્હ્ અને પવિત્ર 
રહે એવી વિચિત્રતા નિકળે. આનો જવાખ જસ્‍્યુઈટ એટલે।જ આપી 
શકે છે કે સવ પાપીએને પાપ કરતી વેળાએજ સાથેલાગું આ 
પાપ છે એવું ભાન હોય છે અને તેવું કરવાની ઈચછા હોય છે અને 








૧૧૮ ધર્મે ને સમાજ. 


સંશ્રરમ્રાથના કરવાનું ઈશ્વર તેમતે તે ધરીએ સૂચવે છે. પણુ આ. 
ખચાંવ ખોટા છે. મનુષ્યો તાન ૭તાં પાપ કરે છે એ ખરૂં છે પણુ 
પાપ કરવાની ધરીએ તેમ હોય છે એમ હમ્મેશ બનતું નથી. દુર્વાસના 
દટ થયા પછી તો! સન્માગ'નું ભાન ડર્વાચત્‌ જ થાય છે. ધણાને તે 
4 કેરેતી વખત પાપથી અટકવાની ઈશ્છા હોતી નથી, અને તેમ 
૪ર્‌વ.માં ખેદને બદલે આન'દ અને ગર્વ થાય છે. પાપી સ્વભાવ ૬૮ 
અને નિલ«#૪ થતાં સદ્‌ભાવતી લાગણી થતી નથી. પાસ્કલ સાથેને! 
જ્ન્સનાોઈટ બાઇબલમાંથી ક્રેટલાંક પ્રમાણુ પોતાની તરમૂનાં આપ્યા 
પછી ખતાવે છે કે મનૃષ્યે વસ્તુસ્થિતના અન્તાનમાં કમ કર્યા' હેય 
તે જ અનેચ્છાપૂવક કહેવાય અને તે કો તે જવાબદાર નહિ. પણુ 
સદ્‌ગુણુન! અજ્ઞાનથી, અમુક કાય સત્‌ છે કે અસત્‌ છે તેના અનસા- 
નથો કરેલાં કર્મ માટે તેમ નથી. એરિસ્ટોટલ કહે છે તેમ શું કરવું 
જૉધચ અતે શું કરવું ન ન્નેઈ એ, તે વિશે બધા દુષ્ટ મનૃષ્યો અજ્ઞાન 
હોય છે. અને આ અજ્ઞાનથી જ તેઓ દુણ અને દુરાચરણી થાય છે. 
સાઢે પોતાનું કતવ્ય શું છે તેનું તાન ન હોવાથી મનૃષ્ય કરે તે 
અનેચ્છાપૂવક કમ ન કહેવાય. સત્‌ અને અમત્‌ વચ્ચે પર્મંદગી કરવામાં 
અઝાન કમ તી ઇચ્છા નથી લઈ લેવું; માત્ર તેને દુરાચાર ફરે છે. 
ખીસ્તી ધર્મના વિશેષ મત સંબંધીની ખે પક્ષમાંથી એકેૅની 
તકરાર આપણુને ત્રાલ નથી. પણુ પાપી સ્વભાવ બંધાયાથી પાપ 
કેર્તી વષ્મતના અજ્ઞાનથી મનુષ્ય પાપમાંથી બચી ન્નય એ મતને તો 
ભ્રમમય જ કહીશું, પાપી સ્વભાવ બંધાયો એ તેના પોતાના જ દોષથી , 
ઈશ્વરે પ્રત્યેક મનુષ્યમાં સન્‍્માગ દશક અન્તદી"પ મુક્ચેો1 છે તેને 
હેલવી નાંખી અન્ધકારમાં પડનાર ગુન્હેગાર છે જ. અજ્ઞાન એ પાપના 
બચાવ નથી કેમકે સાન મેળવવાનાં સાધન ઈશ્વરે દરેકને આપ્યાં છે. 
પાપક્ષમાની જસ્યુઈ ટોતી આ યુક્તિ જેવી આ દેશના પુરાણાા- 
કત્તાઅઓ!એ પણુ ખોળી કહાડેલી છે. અમુક ત્રઠતુમાં કે તિથિચે સ્નાન 
કેર્વ'થી, તિલક કરવાથી, કથા સાંભળવાથી, દીપ સળગાવ્યાથી, 
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ત્રત ક્યાથી, ક હિન દાન | કર્યાથી પ પાપ વાઈ જય | છે પ 
ગેકદમ મોક્ષ મળી નય છે એવા બોધ આ પત્રિકામાં પ્રસિદ્ધ 
કરેલી વ્રતની કથાએ માં ધણા આવી ગયા છે. એ મતની અયુક્તતા 
સપણ છે. પાપ દુર્વાસતાથી ઉત્પન્ન ચાય છે તે દુર્વાસનાને નાશ 
કર્યા સિવાય માત્ર બાલ આચરણથી પાપિતા જતી નથી કેમકે 
આચરણુપર આધાર નથી. પાપિતાથી મુક્ત થવા માટે દુર્વાસનાને 
કહાડવી ન્નેઈયે. પાપ પુણ્ય કરવાના નિયમિત વખત નથી. શુદ્ધ થવા 
માટે જે ત્રત પાળવાનું છે તે અમુક સ્થળે કે અમુક માસે કે તિથિચે 
અમુક ચેણા કરવાથી કે આહાર કરવાથી થતું નથી. એ ત્રત તો. 
મરણુપર્યન્ત હ્વણે ક્ષણે અને પળે પળે પાળવાનું છે. દુરાચર્‌ણુ અને 
દુર્વૌસનાથી દૂર્‌ રહી સદાચરણુ પાળવાનું વ્રત કોઇ ધહીયે ન પાળ- 
વાનું હોય એમ છે જ નહિ. 
ત્યાર જે આચરણુ ઈશ્વરવિસ્દ્ર હોઈ મનુષ્યને ઈશ્વરસમીપ 
લેઇ જવાને અયોગ્ય હોય તે ધર્મ હાનિ કરાવે છે. તે જ પાપ છે. 
*શ્વિરના સત્ય સ્વરૂપ વિરૂદ્દ સર્વ આચરણુ અને વિચાર ધર્મ હાનિ- 
કારક છે. પાપથી દૂર રહેવાની ચેતવણી માત્ર આચરણુતી ન ચાલે. 
ક્લાણું કરવું કે ફૂલાણું ન કરવું એટલું સાન બસ નથી. દુવાસના 
શું છે, તે શી રીતે આક્રમણુ કરે છે અને તેને શી રીતે પ્રબળ 
થવા ન દેવી એ ન્નણુવાની જરૂર છે. તે માટે ધર્મ હાનિ ન થવા 
દેવા સાર્‌ ધશ્વિરવિસ્દ્ર વિચાર અટકાવવા, અન્યાય, અસત્ય, દુરાચાર 
અટકાવવા, વ્યવહારમાં તેને અનુમોદન ન આપવું, એકે દુર્વાસનાને 
જયવત ન થવા દેવી એ આવશ્યકે છે. વળી સદાચારે ચાલવા 
સાર્‌ સત્ય, સાન અને ખળ સંપ્રાપ્ત કરવું, અન્તર્દીપને જાગૃત રાખવે।. 
સંશ્વરના દિત્યસ્વરૂપનું સ્મરણુ રાખી તેની સાન્નિધ રહી આત્માને 
પવિત્રતાના સંસગ'માંજ રાખવે!, ઈશ્વરતી ભક્તિ કરવી એ ધર્મલાભ 
માટે આવસ્યક છે. આજ વિધિનિષેધના નિયમ છે. ઈશ્ચરકૃપાથી 


ગે નિયમોને અનુસરી ભક્તજન કલ્યાણુ પામે।. તથાસ્તુ. 
તાકર, તરારા 





૧ર્‌૦ ધમ ને સમાજ. 





કયત્નસારથ્ય સ્વાતન્ત્યઃક 





(હરિગીત). 

“પણુ, જે પ્રશ્ન સહુ ભ્રણ થઇને દાસ્ય પામી દુગુણે, 

“ સ્વાતન્ત્યથી તેને વધારે બન્ધને રહેવું ગમે; 

“ આરામ છે ખહુ બન્ધને, સ્વાતન્ત્ર્યમાં તો શ્રમ પડે. ” 

એક ઈંગ્રેજ કવિનું આ વચન છે. વિચારના ગોરવ અને 
ઉચ્ચતામાં એ કવિ સમાન એના દેશના વિદ્દદ વગમાં કે!ઈ થયું 
નથી-કદાચ આખી દુનિયાના વિદ્દદ વગમાં કેઈ થયું નથી. તે ખેદ 
પામી કહે છે કે જે પ્રજનએ અધમતામાં આવી ગઈ હોય છે અને 
દુરાચારતે લીધે ગુલામગીરીની સ્થિતિમાં પડી હોય છે તેમાં આ 
ઘણી વાર ન્નેવામાં આવે છે કે સ્વત'ત્રતા કરતાં તેમને ગુલામગીરી 
વધારે ગમે છે; કેમક્રે તેમને લાગે છે કે સ્વત'ત્રતા યત્નસાધ્ય છે, 
શ્રમ લીધાથી અને પ્રયત્ન કર્યાથી એ સુખ મેળવાય છે અને નનળવી . 
રખાય છે, પણુ ગુલામગીરીમાં તો ખહુજ સહેલાઇથી રહેવાય છે. 
ઈંગ્લાંડવી ગાદી પર સ્ટુઅટે વ'શની ફરી સ્થાપના થઈ તે પછી થયેલી 
ઈંગ્લાંડતા લેોકે।ની દાસ્યવ્ત્તિ વિશે મિલ્ટન આમ ખિતન્ત થઇ કહે છે. 
રાજજીય વિચારમાં આ સૂત્ર યોગ્ય છે. તો ધર્મ વિષયમાં તે ક'ઈ 
ઉપચે।ગનું છે કે નહિ તે જેધયે. ધમ વિષયમાં “ આરામવાળું બન્ધન 
કે યત્નસાધ્ય સ્વાતન્ત્ય ” એવું કઈ છે કે નહિ તે તપાસીએ. 

આરંભમાં, ધમ એ જ ખન્ધનત છે એ અધિક્ષેપ પર લક્ષ દઇએ. 
કેટલાક તત્ત્વચિન્તકે। અને પદદાથવિસાનના અભ્યાસકો આ આક્ષેપ 


----ૂ**-ૂૂ-નૂક-વકઇ- વ 











ત “રલાટ્ટાંબા-/ ડધ'લા10૦૫૩ 1-_014]/” નામે વિષય પર અ'ગ્રેઝમાં 
ભાષણુ અમદાવાટ ધ્રાર્ષ્ાના સમાજમાં અપાચું હતું તેનું ભાષાંતર છે. 

# “જ્ઞાનસુધા #' માસિકના એપ્રિલથી ઓગષ્ટ ૬૮૯૩ ના અ'કેમકં 
પ્રકટ થયેલ, 





યત્નસાષ્ય સ્વાત ત્યે, * ૧૨૧ 
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કરનારમાં મુખ્ય છે. તેએ કહે છે કે ધમમાં કેટલાક મત વગર તપાસે 
આંધી મુકેલા છે અને વિચારના દરેક વિષયમાં ધર્મે મર્યાદા બાંધી છે 
“38 તમારી આની ખહાર જવું નહિ. જડપદાથ વિસ્ઞાનની અમારી 
'ક્ષોધમાં એવું અનુમાન નિકળે કે કે!ઇ સવ'શક્તિમાન નિય'તા નથી 
તો ધર્મ આન્તા કરશે કે એટલેથી તમારી શેધ અટકાવે. તત્વ- 
ચિ'તનમાં સુતીતિવત નનું મૂળ ઈશ્વર છે એ વિષે અમતે શ'કા 
થાય તો ધમ ડહેશે કે એકદમ એ વિચારમાલા સુકી દો. 
પ્રાણીજવનશાસ્રના અન્વેષણુમાં અમને એમ જણાય કે જવનયત્ર 
વ્યાપારના ખુલાસા માટે આત્મા જેવું મનેરધામે અસ્તિત્વ માન- 
વાની જરૂર નથી તો આ પ્રત્યક્ષ અનુમાન કેરે મૃકવાં એવું ધર્મ 
કર્‌્માવશે. સ્વતત્ર વિચાર કરનાર કહેવાતા મનુષ્યોને ધમ ખબન્ધનરૃૂપ 
લાગે છે તે આ રીતે. ધમ હીન મનુષ્યને તે વળી વધારે મોટું બન્ધન 
લાગે છે. તર્ક અને શ્રદ્ધાના કહેવાતા વિરેધતી તેને એટલી ખધી 
મુરકેલી પડતી નથી. ધમનીતિ અને વ્યવહારના આચરણુને। વિધિ 
બતાવે છે, મનુષ્યના કૃત્યની પરીક્ષા કરવા સાર્‌ એશ્ચરી ધોરણુ સ્થાપે 
છે, કામકાજ અને મજમાંથી ચિત્ત ખસેડવાની કાલે કાલે આસ્તા કરે 
છે, વિચાર અને આચરણુની સ્વેચ્છાચારી પહતિને નિયમમાં રાખવાનું 
સૂચવે છે, પારમાથિક વિષયતી ખેદર્કારી અને અનુદયોગને। ત્યાગ 
કરવાને નિર્દેશ કરે છે. આ બધાથી ધમ'હીન મનુષ્યને ધમ બન્ધન- 
રૂપ લાગે છે. તેને લાગે છે કે આવી આસાઓ કરી ધમ મારી 
વિચાર અને વૃત્તિ સંબંધી સ્વત'ત્રતા લઇ લેવા પ્રયત્ન ફરે છે, અને 
'સતે લાભકારી લાગે તે ધારવા અને ડરવા ન દેતાં ખરાખોટાના 
પારકા વિચાર મારી આગળ તૈયાર મૂકી, આ કખુલ કરે અને આ 
પ્રમાણે ચાલે એમ મનાવવા ધારે છે. ધમને બન્ધન કરી નિન્દનારે 
ત્રીજો વગ તે પાપીને છે. તેમને તર્ક અને શ્રદ્ધાની દરકાર નથી તેમ 
'આચારવિચારના સ્વાતત્યની ૬ર૨કાર નથી. તેમને ધર્મ ખન્ધનરપ 
જણાય છે તે તો એટલા માટે કે ઈ ન્દ્રિયાની લાલસા અને અભિ" 





૧૨૨ ધર્મ ને સમાજ. 
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લાષના, યચેચ્છ. આવિલોવને ધર્મ લિ કરે છે મ. : દુરાચાર 
દૃત્તિની ઉૃત્તિને દખાણમાં રાખવા નીતિનું ધોરણુ બતાવે છે. ધમથીઃ 
પાપીએનું નનતનું આચરણુ નિયમિત થાય છે એમ બનતું નથી પણ 
તેમની ભોગતૃષ્ણાનાં યથારૂચિ સાધન લોકદણિમાં દૂષિત અને વજ્યર* 
મનાય છે. સ્વત'ત્ર વિચાર કરનાર, ધમહીન અને પાપી એ ત્રણુ 
વર્ગથી આ પ્રમાણે ધર્મપર બન્ધનરૃપનો આક્ષેપ થાય છે. એ 
ત્રણુ વર્ગૌતી ઈચ્છા અને હેતુ નિઃસંશય ઘણાં જુદાં છે અને એકના 
તે ત્રણે વર્ગના ગુણુ એમ કહેવાય નહિ. પણુ તેમનાથી ધર્મ સણન 
થતો નથી, ધમની તેએ વિરૃદ્ધ થાય છે તેટલી બાખતમાં તેઓનો 
એકજ નતિમાં સમાવેશ થાય છે. ધર્મના આ વિરોધીઓની યુક્તિ 
એક પછી એક તપાસીએ અને ધમને બન્ધન કહેવાનાં તેમનાં કારણુ 
ક્રેટલાં સબખળ છે તે જેઈ એ. પદાર્થ વિત્તાનશેધક કહે છે કે ધર્મ 
કબુલ કરીએ તો અમારૅ માનવું પડૅ કે વિશ્વને! ચૈતન્યમય કર્ત્તા છે. 
પણુ પદાથ'વિત્ઞાનની અમારી શેોધેોમાં એવા અનુમાન માટે કશું 
ગ્રમાણુ નથી. અને વળી તે ઉપરાંત સૃણિ કેવી રીતે અને કચે સમચે 
થઈ, મનૃષ્યની ઉત્પત્તિ ૨ રીતે થઇ, અને આ પૃથ્વીમાં પુરાતન 
કાળથી શું શું બનતું આવ્યું છે તે વિશે ધમમાં એવા સિદ્ધાન્ત 
માનવાની આનત્તા કરી છૅ કે ભૂસ્તરવિધા અતે પ્રાણીજન્મના 
ઉત્તરોત્તર ઉત્કષ' મતથી તે સિહ્ધાન્તોનું સપણ ખંડન થયું છે. પણુ 
ધર્મના વિષયમાં તર્ક થઇ શકતા નથી, આવા મત માનનાર નાસ્તિક 
કહેવાય છે અતે પ્રત્યહ્મ અનુમાનની પણુ અવગણના કરવી એવી 
ધર્મ ફૂરજ પાડે છે. આ કારણથી પદા્થવિત્તાનશેધકને ધર્મ આપ્રિય 
લાગે છે. હવે એ શેધકને જે પ્હેલી મુશ્કેલી લાગે છે એટલે વિશ્વને 
ચૈતન્યમય કર્તા કેમ માનવો તે ખરેખરી વિચત્ર છે. જડ પદાર્થૌના 
ધર્મના નિયમોમાં ઈશ્વરના અસ્તિત્વ વિશે પણુ એક નિયમ છે એવું 
તો કેઈ ઠેકાણે કહ્યું નથી. પદાર્થાવિસાનની શેધોથી માત્ર જડના 
નિયમ અને ખાલ દર્શન વિશે જ અનુમાન ખાંધવાનેો આધાર મળે 
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અને એમાં ધમના પણુ નિયમ આવે છે એવે! ધમને! દાવો નથી- 
જડ પદાથ વિત્તાનના તકઠ્પષિયક અભ્યાસથી ધમ નાં તત્વોનો આધાર 
મળતે। નથી માટે તે તત્વ ન માનવાં એ અયુક્ત છે અતે ધમના 
તત્વોમાં પાણીના રસાયનિક વિભાગ માટે કશું કહ્યું નથી માટે એ 
વિભાગતી વાત ન માનવી તેના જેવુંજ અયુક્ત છે. ધમનો વિષય 
આધ્યાત્મિક વ્યહ્ટિ સ્મણિ છે અને જડ પદાથદશનતમાં તે આવતો 
નથીઃ તે માટે, જડ વિનાનમાં નહિ એવાં તત્વો ધર્મમાં કલ્યાં હોય 
માટે ધર્મ બન્ધનરૂપ થતો નથી. જ્યારે, પદાર્થાવિસાનશેાધક માત્ર 
જડ વ્યક્તિઓનું જ દશન કરે અતે તેથી અગાડી દણિ કરવાની ના 
પાડે, જડતા ખાશ્થ દશ*નનાં કારણે જડ સંબંધમાંજ વિચારે પણુ આ 
કારણે।નું કારણુ વિચારવાની ના પાડે અને એટલુંજ કડે કે એ કારણના 
જડ સંબંધી ખુલાસામાં આ કારણુ વિશે કલું નથી, અર્થાત્‌ જડથી 
અતિરિક્ત વ્યણિ સમણિ વિશે વિચાર કરવાની ના પાડે અને પછીઃ 
વિચાર કરવાતી ના પાડૅ તે જ ના માનવાનું કારણુ બતાવે, ત્યારે તો 
પદાથ વિસ્ાનશેધક પદાથવિત્તાનને બન્ધનરૂપ અતાવવા પ્રયત્ન 
કરે છે, ધમ અને પદાથ'વિત્તાનના વિષય જુદા જુદા છે. પદાથર*- 
વિસ્ાનના શેધા કઈ એવા નથી કે તેથી ધમમાં બાધ આવે અને 
તે શોધો! અટકાવવાથી ધર્મને કશે લાભ નથી. હશલ જેવે। વિદ્દાન 
પદાથવિસાન વિરૂદ્દ હતો એમ કદી કહી શકાશે નહિ, તે આ 
આક્ષેપના ઉત્તરમાં આ અથગભ વાકય કહે છે કે “ સત્ય સત્યથી 
વિરોધી કેદી હોઇ શકે નહિ. ' બધી મૃક્કેલીનો ખુલાસો આમાં આવી 
જાય છે. જડવિષયક વાતો સત્ય છે તેવી જ આખ્યાત્મિક વાતે! સત્ય 
છે અને તે કદી પરસ્પર વિસ્દ્ઠ હોઈ શકે નહિ. પદાથ વિજ્ઞાન ધાસિક 
તત્ત્વો પર હુમલે। કરે ત્યારે તે પોતાની મર્યાદાનો અતિક્રમ કરે છે. 
દાથ વિજ્ઞાનની સત્ય વાતોમાં ધર્મ વચ્ચે પડવા જય તો ધર્મ 
પોતાની હદ ઓળ ગે છે. આ છેલ્લા વાડયથી સ્રછ્િતી ઉત્પત્તિક્રમ 
અને ખીજ જડ નિયમ વિશે ધર્મ સિદ્ધાન્ત ખાંધે છે તે ખાખતની. 
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પદાથ'વિસાનશોધકની મુશ્કેલીનો ખુલાસો મળે છે. આ માત્ર જડ 
પદાર્થના અન્વેષણનો વિષય છે અને પદાથ'વિજ્ઞાનની તપાસથી જેને 
'નિણુય થવે। ઘટે તેવી બાખતમાં તર્ક સહિત અને કલ્પિત સિહ્ાન્તા 
મનાવવા ધર્મ પ્રયત્ન કરે તો તે પારકા મકાનમાં અધિકાર વિના 
પ્રવેશ કરનાર થાય છે. પદાથ*વિસ્તાનશેધકની આ ખાખતતી કૂરિયાદ 
'નિમૂ'ળ નથી. સરવ પઈશ્ચરપ્રેરિત ધર્મ સંપ્રદાયાએ પૃથ્વીની અને 
પ્રાણીવગની ઉત્પત્તિ કેમ થઇ તેનું વણુ'ત કરવાને! પ્રયત્ન કર્યો. છે, 
ઘણાખરાએ તો જડધર્મ'ના અને વિશેષે કરી ખગોળ સંબંધી નિયમોની 
વ્યાપ્યા કરી છે અને તે સ્વ કેવલ કલ્પનાનેજ આધારે. જડના જ્ઞાનના 
આધાર વિના જડના દશન વિશેના [સહ્ાન્ત કરવાના આ પ્રયત્નથી 
તો ધર્મ બન્ધનરૂપ થાય છેજ. પદાથ'વિત્ઞાનના ઉત્કષથી આ પુરાણુ 
૩થાએ ખોરી દૅરી છે, ત્યારે પદાથવિત્ાનની શોધો દાબી દેવાનો 
ચર્મ પ્રયત્ન કયો છે. 

આ પ્રમાણે ધર્મતી અપ%ીતિ થઈ તે માટે ઈશ્વરે અમુક 
ધર્મની ખાસ ધ્વેરણા કરી એ મત જવાખદાર છે. મનુષ્યના સાન” 
અને કલ્પનાને ઈશ્રનું ડહાપણુ કહી ચલાવવાનો એ મતમાં પ્રયત્ન 
છે. એમ માનુષનાન અને કલ્પનાની હસવાસરખી ભૂલે પ્રત્યક્ષ થયા 
પછી પણુ તેને ઈશ્વરને નામે કહેવડાવ્યા જવાથી ઈશ્વરના ડઢાપણુની 
શગૃણુના હલકી થઈ છે અતે ઈશ્વર વિશે શ'કાનું કારણુ ઉત્પન્ન 
થયું છે. જે ઈશ્વરપ્રેરિત કહેવાતા ધમનો બોધ ખાસ્તના ચમ- 
ત્કારની ન માનવાલાયક વાર્ત્તામાં છે, પુરાણોની કલ્પિત કથાઓમાં છે 
% કરાનની ન્નેડેલી કરાણીઓમાં છે તે બંધનર્‌પ છે; તે આરામવાળ' 
બન્ધન છે. તે મનુષ્યના મનને એવી શીખામણુ આપે છે કે તરંગ 
અને અન્તાનથી સંતોષ પામી બેસી રહેવું અને જ્યાં સત્ય જડે એમ 
છે, ત્યાં તે શોધવાનો પ્રયત્ન વધારે કરવો! નદહ. પણુ બ્રાહ્મ ધમ માં 
એવી કે!ઇ ઈશ્વરપ્રેરણાનો સ્વીકાર નથી અને કોઈ પદાથ વિત્તાનની 
શોધો બંધ કરી દેવાનો પ્રયત્ન નથી. જે ધશ્વરર એ ધમ'માં પૂન્ય 


યત્નસાધ્ય સ્વાત ત્ર્ય2 ૧૨૫ 








છે તેની કીતિરૂપ પદાથ'વિસ્ાનશાસ્ર છે એમ એ ધમ કહે છે. 
બેકન કહે છે તે પ્રમાણે “પદાથ વિસાન તે ધર્મની પરિચારિકા 
છે. ધર્મથી ઈંશ્રરતી ઈર્છા માલમ પડે છે. પદાથ વિત્તાનથી તેની 
સત્તા જણાય છે. ” 
પણુ, એમ કહેવામાં આવરે કે આ વિશ્વને નસાનવાન કત્તા 
છે, કારણોનું કારણુ છે એવું ધર્મમાં કલું છે, અને આ આધ્યાત્મિક 
તત્વ વિશે પદાર્થ'વિજ્ઞાનને કશે। સંબંધ નથી પણુ તત્ત્વચિતનને તો 
સંબંધ છે અને તત્ત્વચિતનમાંના વિચાર ઈશ્વર સંબંધમાં નાસ્તિક કે 
શ'કાગ્રસ્ત હોય ત્યારે ધર્મ શા માટે તેમને દૂષિત ગણે છે ? ઉત્તર 
એ છે કે નાસ્તિક અને શ'કાગ્રસ્ત તર્ત્વાચતનને એ કારણથી ધર્મ- 
દૂષિત ગણે છે કે ખરા તત્ત્વચિતનનું એ સ્વરૂપ નથી. ભ્રમિત અને 
દોષયુક્ત તત્ત્વચિતન નાસ્તિક અને શ'કાગ્રસ્ત થાય છે. ખેકન માટે 
કદિ એમ નહિ કહી શકાય કે તે તત્વાચતન વિસદ્ઠ વ્હેમાઇ ગયે 
હતો કે ધમાંધ હતો. તો તેનું વચન લઇયે. નાસ્તિક વિશેના તેના 
નિબંધમાં તે કહે છે, “ સાધુઓ વિષેતી અદ્ભુત વાતો, યાહુદી 
લોકોની કહાણીઓ કે કેરાનમાંતી ચમત્કારની ક્થાએ ડહેશેો તે 
માનીશ પણ એમ તે નહિ માની રશાકુ' કે આ વિશ્વની ધટના કર્‌- 
નાર્‌ ચૈતન્ય નથી. તેથી, નાસ્તિકેની શ્રદ્ધા બેસાડવા ઇશ્વરે કદી: 
અસાધારણુ ચમત્કાર કર્યા નથી કેમકે ઈશ્રતી સાધારણુ કૃતિ શ્રદ્ધા 
ઉત્પન્ન કરે છે. એ ખરૂં છે કે તત્ત્તવચિતનના અધુરા સહેજસાજ 
જાનથી મનુષ્યનું મન નાસ્તિકતા તરફ ન્નય છે, પણુ તત્ત્વચિતનનું 
ઉંડે ત્ઞાન થતાં મતુષ્યોનું મન પાછું ધમ તરફ આવે છે. કારણુ કે 
જ્યારે મનુષ્યનું મન છુટાં છુટાં ગૌણુ (ઉપરજ ) કારણેપર દછિઃ 
કરે છે ત્યારે કોઈ વખતે એવું થાય કે તે ત્યાંજ અટકે અને 
અગાડહી ન જાય; પણુ જ્યારે તેમની સાંકળ જુએ તે સર્વને સંબદ્દ 
અને પરપરામાં ગુ'થેલાં જીએ ત્યારે તે અવશ્ય કત્તા અને ઈશ્રર' 
તરક શીદ્યતાથી જવું જોઇએ. ” ધમ સંખંધે તત્તતચિતનતની શી. 


ઉર્દુ ધ્રમ ને સમાજ. 
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સ્થિતિ છે તે આ વચન ખહુ સારી રીતે સમનજનવે છે. ઈ તિહામ, 
પદાથ વિજ્ઞાન, રાજ્યનીતિ, અથ*શાસ્ર, મનેોવ્યાપારશાસ્્ર ઇત્યાદિ 
ત્રેક સાનશાખાથી તત્ત્વચિતનનું દશ ન ઉદ્ભૂત થાય છે તેમાં ખેકને 
કહેલાં ગૌણુ કારણોની વ્યાખ્યા થાય છે એટલે અનેક દણ્રિગાચર 
બનાવોને ઉત્પન્ન કરનાર વ્યવસ્થા તે દશ નમાં ખતાવાય છે અને 
સવે દૃશ્ય રૂપાન્તરમાં મૂલ કારણુભૂત શું છે તે તે દશ'નમાં બતાવાય 
છે. તત્તચિતક આથી અગારી દણિ ન કરે અને ગોણુ કારણે!પર જ 
પોતાનું લક્ષ રાખે તો આ છુટાં છુટાં ગોણુ કારણે।ને કુદરતી કારણો 
કહી તે તેમને જ સવશાક્તમાન અને વિશ્વને ઉત્પન્ન કરનાર અને 
નિયમમાં રાખનાર સત્ત્વો માને છે. ઝટ તેને માલમ પડે છે કે આ 
મુદરતી કારણોમાં તો નજ્નતતી શક્તિ કઈ નથી, તે કઇ જવતાં 
સત્ત્વ નથી પણુ માત્ર જડ સાધન છે. તેમનાથી અગાહી વિચાર 
કરવાની તે ના પાડે છે તેથી નાસ્તિકતા અતે શ'કાત્રસ્તતાના નિરાશામય 
ગુ'ચવાડામાં તે પડૅ છે. પણુ જો આ ગૌણુ કારણે!ને તે ક્રમાનુસાર 
એકઠાં કરે, તેમની સાંકળ કેવી ન્નેડાઈ રહી છે તે જાએ અને 
સધેને! પરપરા સ'મંધ કેવો ગુ'થાઇ રલો છે તે લક્ષમાં લે તો “તે 
અવશ્ય કતા અતે ઈશ્વર શીદ્યતાથી જવો ન્નેધયે, ” ત્યાં તેનું 
તત્વચિતન તેને ધર્મમાં લઇ જશે. ધમ તે તત્ત્વચિતનેનું તત્ત્વ- 
ચિતન છે, દશનોનું દશન છે. ધમ તત્ત્વચિતને।ાનું તત્ત્વચિતન રહેવાને 
બદલે અમૃક શાખાના તત્વચિતનમાં વચ્ચે પડવા પ્રયત્ન કરે અને 
દરેક શાખાને પોતપોતાના ત્તાનવિષયમાંથી અનુમાન વડે ફલિત થવા 
દેવાને બદલે તે વિશે તર્કરીડિત મત સ્થાપન કરવા પ્રયત્ન કરે, 
-સાને'દ્રિયાને વ્યાપાર અટકાવવા અને શ'કારહિત પક્ષપરથી તર્કાનુ- 
સાર અનુમાન ન કરવા દેવા પ્રયત્ન કરે ત્યારે ધમ ખન્ધનરૂપ થાય 
છે, બાહમ ધર્મ હમેશ ધમસ્વરૂપેજ રહે છે અને કદી ગોણુ કારણોના 
'ચિતનનું દશન બતી લધુત્વ પામતો નથી. ધમ હીન તત્તવચિતકેમાં 
ડેવિડ ભ્રુમ મુખ્ય હતો, તેને પણુ આ અંશ માન્ય «તો. વ્રેટ્ેસર 
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થકસલી કુલ કરે છે કે “ હ્રુમે વિશ્રવી યો!જનાપરથી નિકળતાં 
ખે મુખ્ય અનુમાન ખરૅખરા ભાવથી સ્વીકારેલાં જણાય છે; પ્રથમ 
એ કે, ઈશ્વર છે, અને ખીજાં એ કે મનુષ્યમાં ચૈતન્ય છે તેવી 
જાતના વિશેષ ગુણુવાળે। તે ચેતન્યમય છે. ” વિશ્વતી ચોજનાપરથી 
નિકળતું અનુમાન તે સકળાયલાં ઉપસૃણે કારણોના સંબંધથી નિપ- 
જતા સર્વાપારિ તત્ત્તચિતન (તત્ત્વચિતનોના તત્ત્વચિતન )નતેો એક 
સિદ્ધાન્ત છે. એ તર્ક એવે! છે કે વિશ્વમાં બધે યોજના જવામાં આવે 
છે માટે કોઇ યોજના કરનાર હોવે! ત્નેઇએ. કેમકે ચતન્યમયવ્યાપાર 
ખુદ્ધિહીન જડમાંથી નહિ પણુ ચૅતન્યથી થવો! ન્નેધયે. લુમનું વચન 
એ છે કે, “કુદરતની આખી ઘટના કહી આપે છે કે કોઇ ચૈતન્ય- 
મય કર્ત્તા છે. ગભીર ચિતન પછી શુદ્ધ એકેશ્રરવાદ અને ધમના 
મુખ્ય સિદ્ધાંતો હરક્રેઈ તર્કવાન શેધકતે માનત્રા પડશે. ” જગતતે। 
ક્ત્તા પુરૂષાત્તમ પ્રભુ છે એવે! બાહ્મ ધમનો મુખ્ય મત તે આ જ છે. 
હ્રુમ પછી બતાવે છે કે બુદ્ધિમાન કર્તા એકજ હે!ઇ શકે, તે 
અનેક ન હોય. આ પણુ વળી થાહ્મધર્મેનો સિદ્ધાન્ત છે. લુમ કહે 
છે કે મનુષ્યમાં ચતન્ય છે તેવીજ નાતના વિશેષ ગુણવાળોા 
ચૈતન્યમય ઇશ્વર છે, તે જવાત્મા અને પરમાત્મા વિશેના આપણા 
મતનું રૂપાન્તર છે. ચૈતન્યવાન કર્ત્તા તે પુરૂષ છે એ તો એક વાર 
બતાવ્યું એટલે પછી મનુષ્યનું ચૈતન્ય તે આત્મા છે, મતોધર્મિ 
સત્તત છે એ અનુમાન તો સહેજ ફલિત થાય છે. 

ધર્મ બન્ધન છે એમ કહી તત્ત્વચિતક ધ્મવિસ્હ્ થાય છે તે 
કેવી રીતે તે આપણુને આમ સાલમ પડે છે. ધમ મનનની શક્તિ- 
એના વ્યાપારને બંધ કરી દે છે અને મનને યુક્તિસર અનુમાન 
આંધવા નથી દેતો યારે તત્ત્વચિંતક ધમવિસ્દ્ થાય છે. તક રહિત 
પ્રેરણાના બંધનમાંથી ધમને છૂટો કરે! તો દ્ર નાસ્તિક પણુ ધમ 
કબુલ કરવાને તૈયાર થાય છે અને પોતે જ તેને શુદ્ધ એકેશ્વર્વાદ એએ 
નામ' આપે છે, તર્કરહિત સિદ્ધાન્ત, કહેવાતો પ્રેરિત ધર્મ અને તે બેએ 


૧૨૮ ધમે ને સમાજ. 


કરેલાં નુકસાનઃ આ સવના બન્ધનથી મનુષ્યના મનને એકેશ્વરવાદ, 
બહ્મમત કે શુદ્ધ ધમ છુડું કરે છે. બન્ધન તો ખરે આરામવાળ 
અન્ધન છે; એકવાર તે કબુલ કરે તો પછી વધારે વિચાર કરવાને 
શ્રમ લેવો નથી પડતે।. તક રહિત સિદ્ધાંતો અને પ્રેરિત ધર્મ મતૃષ્યને 
અપૂણ સાનના બન્ધનમાં રાખે છે અને તેને ખેધ કરે છે કે તારે 
વધારે વિચાર કરવો નહિ, શાસ્ત્રમાં લખ્યું હોય તે માનવું અને 
બન્ધનથી સતોષ પામી બેસી રહેવું. ખ્ાાછ્યમત સ્વાત'ત્યરૂપ છે, 
તેમાં યત્તસાષ્ય સ્વાતન્ત્્ય છે. તે તો કહે છે આખા જન્મારે। તર્ક 
કરવામાં કહાડવોા. તે કહે છે કે દરેક ભક્તે સર્વ ધર્મ તત્ત્વનો 
પોતાની મેળે વિચાર કરી તે સ'પાદન કરવાં, પોતાની મેળે સર્વાપરિ 
તત્ત્વચિતને પ્હૉંચવું. તેમ થયા પછી સ્વાતત્યથી સ'પાદન ફરેલે 
ધમ તેના મનને આનદ આપશે. પણુ તે અંધ શ્રદ્ધા નથા, પ્હેલે 
તક અને પછી શ્રદ્ધા, તકમાં શ્રમયુક્ત શ્રદ્ધા કરવી પડે છે, યત્નથી 
સ્વાતત્ર્ય સાષ્ય છે. 


ઉપરે બતાવેલી તર્કપદ્દાતિથી અગારી વધતાં જણાય છે' ર 
સદ્ગણુનું મૂળ પ્શ્વરમાં છે અર્થાત સ્વતત્ર તકૈથી માલમ પડે છે કે 
નીતિ અને સદગુણુ એ ઈશ્વરના ધર્મ છે, તે એનામાંથી નિકળે છે 
અને તે ક'ઈ ફૂક્ત સ્વાથ' કે લે।[કોપષ્ોગિતાનું રક્ષણુ કરવા સાર્‌ 
મનુષ્યોએ કરેલા સંકેતથી ઉત્પન્ન થયાં નથી. અંતઃકરણની પ્રરૃત્તિ, 
પરમાત્માની યોજના, સદાચરણી થવાને મનુષ્યને કરવે। પડે છે તે 
પ્રયત્ન, અને તે માટે તેને મળે છે તે અમાનૃષ બળ; આ સવથા 
એ ફેલિત થાય છે. 


આ રીતે માલમ પડે છે કે ખરેખર ધમ પદાર્થ વિત્તાન કે 
તત્ત્તવચિતન વિરુદ્ઠ નથી. તે બન્ધન નથી. બન્ધન તો નાસ્તિકતા છે. 
ખન્ધન તો શ'કાગ્રસ્તતા છે. ખેકન જેને સહેજસાજ અધુરૂં તત્તતચિતન 
કહે છે એટલે જે નિરીક્ષણુપરથી પ્રથમ સામાન્ય સાન થાય છે. 
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તેમાં મનુષ્યના મેનને નાસ્તિકતા અને શ'કાત્રસ્તતા બાંધી રાખે છે. 
નાસ્તિકો અને શ'કામ્રસ્ત લોકે! ક'ઈ સ્વત'ત્ર વિચાર કરનારા નથી. 
તેએ થોડે વિચાર કરે છે અને પછી આ સૃષ્તતાં ઉપરનાં જડ 
કારણુ। જે માત્ર ગૌણુ કારણો છે તેનેજ મૂળ કારણે! માની ત્યાંજ 
અટકી તેમાં બંધાઇ રહે છે. તેએ ગુ'ચવાડામાં પડે છે, તેમાંથી નિક- 
ળવાની આશા જ તેમને નથી રહેતી. ખરેખરા યથાથ સ્વત'ત્ર વિચાર 
કરનાર તો એ કે જે કુદરતના નિરીક્ષણુથી વિચારમાં ચડતો ચડતો 
આધ્યાત્મિક તત્ત્વ લગી આવી પ્હૉચે છે અને એ ઉત્કમણુમાં કેઈ” 
ખહારના અંશ પેસી જવાથી જે અટકતો નથી અને જે ગોણુ કાર્‌ 
ણોને પ્હેલે પગથીએ બંધાઈ જતે નથી. સ્તત'ત્ર વિચાર કરનાર તે 
એ જ કે જે ગોણુ કારણોથી અગારી વધી તે કારણોનું ચેતન્યમય 
કારણુ શોધી સર્વોપરિ તત્ત્વદશન સુધી પહોંચે છે. તે સવૌપરિ તત્ત્વ- 
દશન તે બહમ ધર્મ, ધર્મ સ્વતત્રતા છે અને તે સ્વતંત્રતા 
યત્ન અને શ્રમથી મળે છે તે આપણે જ્યું. અગાડી એમ પણુ 
સાલમ પડરે કે એ સ્વત'ત્રતા મેળવ્યા પછી તે ન્નળવી રાખવાને 
પણુ પ્રયત્ન અને શ્રમ કરવા પડે છે 

ધમહીન મતુષ્યને ધમ શા કારણુથી બન્ધનરૂપ લાગે છે તે 
હવે જેધએન વિચારના ઉત્કર્ષ સંબંધતી મુસ્કેલી તેને પડતી નથી.. 
તે માટે તેને દરકાર નથી, એને વાંધો તો એજ છે કે ધમ મારા 
કામમાં વચ્ચે પડે છે અને મને ગમે તે કરવામાં હરકત ફરે છે. 
ધમ સંબંધી તેના વિચાર અને કૃતિમાં ધર્મનો સંબંધ આવતો 
નથી અને તેના વિચાર અને કૃતિની રીતમાં ધમ આડે 
આવે તે તેનાથી ખમાવતું નથી, ધર્મ તો એમ આતા રરેક્રે 
ધાર્મિક વિશ્વાસ અને પ્રશૃત્તિમાં વખત કહાડવો। અને તેથી કામકાજ 
અને મોજમેજમાંથી કે લાગણી વિતાની ખેદરકારીમાં વખત ઓછે 
કૅહાડવો પડે. તેને પોતાને ગમે તેવા વિચાર ખાંધે કે ગમે તેવાં 
આચરણુ કરે એવું હેય ત્યાં ધમ માથુ' ધાલે છે, અને કહે છે કરે 
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આવી રીતના વિચાર કર, કેમકે તે વિના ત્રહ્ઘધાહીન થશે; અથવા 
ધમ કહે છે કે આવાં કર્મ ન કરશે કેમકે તેથી પરિણામે અનીતિ 
થાય છે અને આવાં કમ કરે, કેમકે નહિ કરે તો ઇશ્વર તરકૂનું 
તમારૂં કત'્ય ચુકર્‌ી।. આ નીતિના નિયમ અને આચરણુનું ધોરણુ 
ધર્મ બતાવે છે તે ધમહીનને ઝુસરી જેવાં લાગે છે. તેને તો 
પોતાની રીતભાતમાં અત-્ર રહેવું ગગે છે અને ધમને તે ખન્ધન 
કંહે છે. હવે તપાસીએ કે ધર્મ તેને બન્ધનમાં રાખવાનો પ્રયત્ન 
ખરેખર કરે છે કે નહિ. ધમ'હીન મનુષ્યને તો બેદરકારી ગમે છે. 
તેને ધર્મ વિશે વિચાર કરવોાજ ગમતો નથી. પણુ આપણે ઉપર 
ભઈ ગયા કે વિચારતી ખરેખરી સ્વત'ત્રતા તો ધમ આપે છે. જે 
તેનાથી દૂર રહે છે તે તેટલું બન્ધનરૂપ છે. ન્યાંથી ધર્મના વિચાર 
આવવા માંડે છે ત્યાંથી ધમહીન મનુષ્ય અટકવા ઇચ્છે છે. તેથી 
મનની સ્વત-"ત્ર ગતિ જેથી અટકે તેવા વિચાર અને વૃત્તિમાં તે 
બંધાઈ રહેવા ઇચ્છે છે, તત્વચિતનોના તત્વ ચિતન સુધી પહોંચવા- 
ને ખદ્લે તે ભાવહીન સાંસારિકતામાં બંધાઈ રહે છે. તે કામકાજ 
અને મોજમજમાં પકડાઈ નય છે અને સાંસારિક વ્યવહારને 'દાસ 
થઈ રહે છે અને ઉચ્ચ વિચારે તરક ગતિ કરી શકતે! નથી. આ 
સત્વ વિમુખ સાંસારિકતાના બન્ધનમાંથી તેને છેોડાવવાને પ્રયત્ન 
ધમ કરે છે; જે તેને તીતિની અતે કૃતિની સ્વત'ત્રતા અપાવવાને। 
પ્રયત્ન કરે છે. ધાર્મિક ધોરણની અવગણુના કરવાથી તે અનીતિની 
જાળમાં જઇ પડે છે. ધમહીન મનુષ્ય સ્વાથ*પરતાતો દાસ થઈ 
ચૂકેલો તો હોય છે જ. જેથી સ્વાથ સંધાય એવુંજ કાય તે કરી 
શકે છે. તેથી વધારે ઉંચુ, વધારે ઉદાર્‌ કાય તે કરી શકતો નથી. 
સ્વાથ'પર્‌્ના અને ઉપયોગ દતા આ બન્ધનથી ધમ તેને મુક્ત 
ફરે છે. ધર્મ માટે બેદરક!ર) કર્યાથી ધમહીન મનુષ્ય માત્ર સંસાર- 
ના વ્યવહારમાં મમ્ન થઇ રહે છે. તેથી ઉંચે તેની દષ્ટિ જઈ શકતી 
નથી. વિશ્વના સાનવાન કર્ત્ાને ભજવાને બદલે તે તુચ્ઠ ધન અતે 
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'અધમ લાભને ભજનારો થાય છે. -સ્વાથે:. ઊભા કરેલા મૂત્ત પદાર્થો- 
ને પૂજવામાં તે ગુ'થાય છે અને તેમાં મમ થઈ ઉચ્ચતર ભાવના 
કે આદશ*નું અન્વેષણુ તે કરી શકતો નથી. સ્વાર્થ મૂર્તિની પૂન્નના 
“અપકીતિ કર ખન્ધનમાંથી ધર્મ' તેને મુક્ત કરે છે. ધમષહીન કૃત્યો 
અટકાવી ધર્મ તેને તીતિની સર્વત'ત્રતા લઇ લેનાર પાપ અને દુગુ'- 
'શુના બંધમાં જઈને પડતાં બચાવે છે. આ નીતિની સ્વત-ત્રતા 
પ્રાપ્ત કરવા સાર્‌ યત્ન કરવો પડે છે. લાગણી વિનાની કત્ત'વ્ય કર્મ 
રહિત ભૃત્તિમાંથી ધર્મહીન મનુષ્યને જાગૃત થવું પડે છે, ખેદરકારી 
કૅહાડી નાંખવી પડે છે, અને ધામિષક વિચાર અતે ફૂ/તિ કરવાની 
ટેવ પાડવી પડે છે. ત્યારે આ ખાખતમાં પણુ ધમ યત્નસાષખ્ય 
સ્વાત'ત્ય છે. 
હવે ધમ વિરૃદ્ધ થનાર ત્રીક્ન વર્ગ અર્થાત્‌ પાપીએઓનેો શે 
વાંધા છે તે જેઈ એ. તેએ કહે છે કે ધમ તો કેવળ બન્ધનજ છે, 
અહુજ જુલ્મગાર આપખુદ રક ચલાવે તેવું દાસત્વ છે, જે ક'૪ન 
થી અસને સુખ, આન'દ, મેો।જ મળે છે તે બધ્રાંતી ધર્મ બંધી કરે 
છે અતે તેતો અટકાવ કરૅ છે. જે જે અણુગમતું, દુઃખદાયક અને 
કૅટાળાભરેૅલું છે તે. સર્વ કબુલ કરવાની ધમ આન્તા કરે છે અને 
કરેજ પાડે છે. ધર્મ પોતાની મેળે અભિપ્રાય ધારણુ કરે અને બોધ 
કરે તે માટે પાપીએ ખરેખર વાંધો લેતા નથી. ધામિક મનુષ્યે 
ધમ' પાળે અથવા ધમ સંબંધી વિચાર અને ફૂતિની પોતપોતામાં 
આન્તા કરે તેની પાપી લેફ દરકાર કરતા નથી. પણુ તેએ કહે છે 
કે ખીજ લોક મનગમતી રીતે મોજમન્ન કરે તેમાં ધમ શું કામ 
લચ્ચે પડે ? લોકોના આન'દ અને ભોગ અટકાવે, જે કદી ખુશીથી 
ન કરે તે. તેમતી પાસે પરાણે કરાવે, આસક્તિને ત્યાગ કરાવે તેં 
ધમ શું બન્ધન નહિ ? કુદરતે કેટલીક પ્રન્દ્રિય શક્તિએ આપી છે 
તો તેનો અત'ત્ર ઉપયોગ એવું સ્વત'ત્રતા નહિ, તેના અત-ત્ર ઉપચે।- 
શમાં અટકાવ થાંય તે. બન્ધત નહિ ? જેમતી  નજર્‌માંઆ અતત-ત્ર 
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ઉપયોગ ખોટા ન હોય તેમને શા માટે તેને નિવારણુ કરવાની 
મૂર્‌જ પાડવી ? 

ઉત્તરમાં પાપીને કહીશું કે વ્યસનાસક્તિમાં જ'દગાતી કહાડવી 
તેથી સ્વતત્રતાવાળી જ'દગાની નથી મળતી. પશુ વૃત્તિઓ અને 
ઈચ્છાઓને તૃપ્ત કરવી તેથી નીતિની સ્વત'ત્રતા મળતી નથી 
ક જળવાતી નથી. મનુષ્ય ન્નતિના અતુભવથી સપણ માલમ પડે. 
છે કે સદ્ગુણુથી પરિણામે સુખ થાય છે અને દુગુ'ણુથી પરિણામેઃ 
દુઃખ થાય છે. શરીરનું અને સંસારનું સુખ મેળવવું એજ મુખ્ય 
ઉદ્દેશ હોય, તોપણુ તે સુખ સદ્દગયુણુથીજ મળે છે. પણુ તે ઉપરાંત 
અંતઃકરણુતેો આદેશ હુદ્યની સહજ વૃત્તિ અને આપણા નીતિમત્‌ 
સ્વભાવનું વલણુ સર્વા સદ્ગુણુ તરફ છે. દરેક દેશમાં અને દરેક 
પ્રજ્નમાં ધર્મ છે, અને નાસ્તિકો પણુ કઞુલ કરે છે કે દુગુ'ણુ કરતાં 
સદ્્‌ગુણુ ચઢીઆતેો છે, તે વાત ખતાવી આપે છે કે મનુષ્ય ન્નતિતી 
ગાત જ આ દિશામાં છે. પણુ વિકારી અને તૃષ્ણાઓ તૃપ્ત કર્યાથી 
રવ બંધાય છે અને તે પ્રખળ થઈ સણજ નીતિમત્‌ સ્વભાવને દાખી 
નાખે છે, ઇન્દ્રિયાને અન્તઃકરણુની આન્ઞાને તાખે ન રહેતી કરે છે), 
અને મનુષ્યને પાપને બલ્ષહીન દાસ બનાવે છે. સદ્દગુણુ તરફની 
તેની સહજ વૃત્તિયા ભિન્ન થઈ અભિભૂત થાય છે અને કામ અને 
વિકાર તેને બળથી પાપ અને દુમુ'ણુમાં ધસડી ન્ય છે, સ્વ-ઈચ્છા 
વાપરવાની તેની શક્તિ નણ ચાય છે. જે કૃત્યોને અન્તઃકરણુ ખોટાં 
કહે છે તે કરતાં પણુ તે પોતાને અટકાવી શકતો નથી. પાપી સ્વભાવઃ 
એટલો જખરે થાય છે કે તે અન્તઃકરણુની આસા સાંભળવાઃ પણુ 
દતો નથી. તે અધોગતિના માગમાં વેગથી ધસડાયો જય છે. £દુઃખ 
અને અધમતામાંથી તે પોતાને બચાવી શકતે! નથી. આ રીતે તે 
પૂરેપૂરો ચુલામ ખને છે, નઠારામાં નઠારી ગુલામગીરી-પોતાના વિકાર 
અતે તૃષ્ણાઓતની ગુલામગીરીમાં તે બંધાય છે. 

આ ગુલામગીરી, આ દાસત્વમાં ધમ તેને છૂટો કરે છે, તે તેને 
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અસલ સ્વભાવ (સદગુણી થવાની પ્રકૃતિ) અને સ્વધચ્છા વાપરવાની 
સહેજ શક્તિ પાછી અપાવે છે. જે માગ માં પગલે પગલે વિવેક 
“શક્તિ વપરાય તે માર્ગે ધમ તેને લાઈ ન્નય છે. ધર્મ મનને તેની 
સ્વાભાવિક સ્વતત્રતા વાપરવા દેછે એટલુંજ નહિ પણ તે એમાં 
'એધ કરે છે કે ખરેખરા ધમ માટે આ સ્વતત્રતા આવશ્યક છે. 
'ઈશ્વિર પ્રણીત કહેવાતા પુસ્તકમાં અંધ શ્રદ્ધા, પ્રેરિત કહેવાતા પેગ'બર 
પર અંધ શ્રદ્ધા, તરફ વિનાના ખાંધેલા મત અને કારણુનતી સમજીતી 
વિના રચાયલા વિધિપર અંધશ્રહ્દાઃ આ સવ જે ધર્મ શીખવે છે તે 
મનની પોતાની મેળે વિચાર કરી સય શે।ધી કદાડવાની શક્તિ લઈ 
લેછે. પણુ બ્રાહ્મ ધર્મ તો વિચારાનુસારી છે, તે તક જન્ય શ્રદ્ધા 
શીખવે છે. તે શ્રદ્ધાયુત અને ધામિક થવા માટે વિચાર કરવાની અને 
વિચાર કરવાનીજ કેરેજ પાડે છે. તકૈના પ્રયત્તથી આમ સ્વત'ત્રતા 
મેળવ્યા પછી ઇચ્છાનું બળ વાપરવું પડૅ છે અને ત્યારેજ શુદ્ધ અને 
-સદ્ગુણી થવાય છે. આપણેં જાણીએ છીએ કે સદ્ગુણુ જરૂરને! છે 
એટલું જાણ્યું તેટલાથી સદગુણી થવાતું નથી. હુદયને પ્રયત્ન કરવો 
પડે છે, અને ઇચ્છાને બલ વાપરવું પડે છે. ત્યારૅજ લાલચે। ને વિકારો 
જીતાય છે. સાધારણુ શક્તિથી તે જતાતા નથી. ડાલ્યા ડાલા અને 
' મોટા મોટાને પણુ લાલચો! અને વિકારો વશ કરે છે. આ પરવશ- 
“તામાંથી ખચવા સાર્‌, આ દુજ સાસથ્યની સામે થવા સાર્‌ અસાનુષ 
પ્રયત્ન કરવે। પડે છે અને આ અમાનુષ પ્રયત્ન માટે સર્વ શક્તિ- 
સાનને પ્રાથના કર્યાથી મનુષ્યને બળ ભળે છે. 

આ રીતે અત્યત અધોગતિ પમાડનારૂં દાસત્વ કહાહી નાખ- 
વાનું અને અય'ત ઈછ સ્વાત'તય મેળવવાનું બલ ધમ આપે છે. આ 
સ્વાત'ત્ય આ પ્રમાણે મહા પ્રયત્ન કરીને મેળવવાનું છે. એવાજ 
મહા પ્રયત્નથી તે ન્નળવવાનું છે. લાલચો અને વિકારો એવા બળ- 
"વાન છે, તેમને ફાતવાને સંસારના કાયેષમાં એટલો પ્રસંગ મળે છે, 
દુગુંણુ તરફ તાત્કાલિક સુખનો લોભ એટલું આકષ'ણુ કરે છે, 
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મતુષ્ય જાતે એટલો નિખળ છે, કે મહા પ્રયાસે મેળવેલું સદ્મુણુનું 

બહુ મૂલ્ય સ્વાત'તર્ય જાળવવા સારૂ, મહામહેનતે સ'પાદન કરેલી ધર્મની 
સ્વત'ત્રતા સાચવવા સાર્‌, જવનની દરૅક ક્ષણે, સંસારને એકેએક પગલે 
સહા પ્રયત્ન અને પ્રયાસ કરવા પડૅ છે, સદ્મુણુમયા સવત ત્રતા પર 
એટલા હુમલા થાય છે, ધર્મના મુલકની હદ એટલી વિસ્તાર પામેલી 
છે, શગુએને આક્રમણુ કરવાના એટલા ખધા પ્રસંગ આવે છે, કે 
આત્માને જવનપયન્ત ચેદ્ધા થઇ રહેવું પડે છે, વિત્રહ અને યુદ્ધમાં 
જીવન ગાળવું પડૅ છે. આવી રીતે ગાળેલું જીવન તે ધામિક જીવન 
છે. ત્યારે ધર્મ તે સ્વાતન્ત્ર્ય છે, યત્નસાધ્ય સ્ત્રાતન્ત્ર્ય છે, પ્રયત્નથી 
અને શ્રમથી સપાદિત અને રક્ષિત સ્વાત'ત્ય છે. પાપમાં બન્ધન 
છે, આરામવાળું ખન્ધન છે, તે બન્ધનથી તાત્કાલિક સુખ મળે છે 
અને પછી પાપીને ખબીજ્ને ક'ઈ પ્રયત્ન કરવો પડતો નથી. પ્રયત્ન 
બધો પાપ પોતે કરે છે અને પાપી તેનો દાસ થઈ આરામમાં પડયે 
રહૈ છે. અલખત્ત, આમ સહેલાઇથી મળેલા ખન્ધનથી પછી ધણુ 
કાળ સહેલ મળતી નથી, સુખ થતું નથી. તેમાં પરિણામે દુઃખ, 
અધમતા અને પીડા થાય છે; પણુ તે સ્થિતિએ પહેૉંચ્યા પછી છુટા 
થવાની એ દાસમાં શક્તિ રહી નથી હોતી, આ પ્રમાણે અધમ 
આત્મા પોતાના દુમુણૅ કરીતેજ દાસત્વમાં બંધાય છે. ઉદાર આત્મા : 
તો ધર્મના યત્નસાધ્ય સ્વાત'ત્યનીજ ઈચછા કરે છે. 

આ ત્તાન સાધનની સહાયતા લઈ કેટલાક પથના મત અને 
શિક્ષાવચન તપાસીએ. 

ગ્રથમ્‌ તો જેઈ એ કે આ નીચેના દુહામાં આ છે તે ઝાઈ 
રીતે સત્ય છે કે નહિ. 

ઝળે સત્ર સામત થજે મમ સ્ક્ષજ મછાશાસ | 

ચો વ સુરતે સુવે લવાવાતળ જીમૂપ મસ 

એમાં કહે છે ખાળક, નઠારા રાજન અને સારે ભક્ત એ 
ત્રણે જણુ મારા રક્ષક બહુ શક્તિમાન છે અને રાત્ર દિવસ જાગતા 
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ઉભા છે એમ કહી હમેશ નિરાંતે સુઝ રહે છે. હવે, અશક્ત બાળક 
" અને નિખ'ળ રાજ તો એવા હોય ખરા, પણુ સારે ભક્ત કદી 
તેવો હોય નહિ. તે જણે છે કે મારે! સર્વ: શક્તિમાન રક્ષક સવંદા 
નાગ્રત અને અપ્રમત્ત છે, પણુ તે સાથે તે એમ પણુ જાણે છે જર 
મારા સર્વ શક્તિમાન રક્ષકને નિયમ એ છે કે સદૂગુણુ તે ઇચ્છાનો 
વ્યાપાર છે. ઇચ્છા વિના, પ્રયાસ વિના; સદ્ચુણુનતી કિમ્મત નથી. 
મહાપિતાની દયા અને સહાયતા પર સુભક્ત વિશ્વાસ રાખે છે, તેની 
પાસેથી તેને ખળ મળે છે. પણુ યત્ન કરે ત્યારે તે મળે છે. લાલચો 
અને વિકારોને સતત પ્રતિબંધ કરવો એ સુભક્તનું પ્રથમ કત્તવ્ય 
છે અને તે નિરાંતે સુઈ રહે એમ થઈ શકે નહિ. યુદ્ધમાં અને 
વિત્રહમાં કસોટી નિકળે તે સમયે સર્વ શક્તિમાન રક્ષકપર ૬૯ 
શ્રહઘાને લીધે તે શાન્ત અને અવ્યાકુલ રહૈ છે, પણુ આળસુ થર્ધ્ 
આરામમાં પઢી રહેવાની તે ઇચ્છા કરે અને શ્રમ અને પ્રયત્ન મુકી 
રે તો તે દુર્દશામાં આવે અને તેનો નાશ થાય. ખરી સ્વતત્રતા 
માટે મુખ્ય આવશ્યકતા એ છે કે તે આપણે નનતેજ નળવી 
રાખવી જેઈ એ. ચારે તરફથી હુમલા થાય ત્યાં આપણું ચાલે 
નહિ અને યુહ્દમાં આપણુને સહાયતા મળે છે એ વાત ખરી છે. 
પણુ યુદ્ધ કરવું મુકી દીધું તો તે ત્યાંથી સ્વતત્રતા માટે આપણી 
ચોગ્યતા પણુ પુરી થઈ. 

તેજ પ્રમાણે મધ્યસ્થ પર્‌ વિશ્વાસ રાખવે ક્રે વિધિ અને 
ક્રિયાથી ફળ થાય છે એમ માનવું એ ખે મતતી તપાસ કરી 
શકાય. ઈશ્વર પરથી ભ્રક્તિ ખસેડી મધ્યસ્થ, પેગબર કે આચાર્ય 
પર' ભક્તિભાવ કરી તેએ ઈશ્વર પાસે લઇ જશે અને મુક્તિ 
અપાવશે એ વિક્ચાસે બેસી રહીએ તો યત્નસાધ્ય સ્વાત ત્ર્યને ત્યાગ 
થાય અને આરામવાળા બંધનનો સ્વીકાર થાય. આત્મપ્રયાસ બંધ 
થાય અને ઈશ્વર પાસે જઈ પહોંચવાને બદલે, જે ઈશ્વર નથી તેના 
ગુલામ થઈ રહેવાય. જે એમ કહેવામાં આવે કે એ મખ્યસ્થ; 


૧૩૬ ધમ ને સમાજ. 





0 તત ૫, 


પેગખર કે આચાય* ઇશ્વરથી જુદા નથી અથવા તેમની પાસે જઈ 
પહોંચવાને પણુ પ્રયત્ન કરવાની એટલીજ જરૂર છે તો તો પછી 
એવા મપ્યસ્થ માનવાનું કારણુ જ ન રહું. તે ઈશ્વરથી ભિન્ન ન 
હોય તો પછી તે સષ્યસ્થ શાને! કહેવાય ? ઇશ્વિરતી પાસે તેમ તેની 
પાસે જવાને પણુ પ્રયત્ન કરવો પડતે હોય તો પછી તેનું શું કામ 
છે? એજ પ્રયત્ન કરી ધશ્વિર પાસે ન જધએ ? આ રીતે, મધ્યસ્થ 
પેગ બર કે આચાય'ને માનનાર પશ્વિરના રાજ્યમાં ખરેખરી સ્વત- 
ત્રતા સુકી દેછે અને એક કલ્પિત મૂર્તિના દાસ થવાનું કબુલ કરે 
છે, જે માન ઈશ્વરને યોગ્ય છે તે તે મૂર્તિને આપે છે. 


સ્નાન, જપ, વ્રત જેવાં ક્રિયાવિધિથી ફૂળ થશે એમ માનન્‍્યાથી 
તક અને નીતિને! પ્રયત્ન કરવાની જરૂર જણાતી નથી. શારીરિક 
ક્રિયા અને વચનેોચ્ચારથી ધર્મનું સુખ મળતું હેય તો ધર્મનું 
તત્વ ન્નણુવા માટે મનથી તક કરવાની જરૂર ન રહે અને ધમનો 
સદ્ગુણુ મેળવવા માટે નીતિને! પ્રયત્ન કરવાની જરૂર ન રહે, એ 
રીતે યત્નસાધ્ય સ્વાતન્ત્ર્ય લુપ્ત થાય. અને ક્રિયાવિધિનું દાસત્વ સ્થાપિત 
થાય. હિંદુધર્મતી હાલની સ્થિતિ આજ પરિણામ ખતાવી આપે છે. 
ક્રિયાવિધિ કરવાથી સ્વગે' જવાને। ખહું સહેલો રસ્તો મળી ગયો છે, 
અને આધ્યાત્મિક શ્રેછત્વ મંપાદન કરવાને ખદલે સમન્યા વગર 
અખડવામાં અને વગર અથ'ના ચાળા કરવામાં ધમ આવી ગયો 
છે તેથી તક નાભુદ થયે છે અને સદ્ગુણુની કિંમત જતી રહી 
છે. ક્રિયા અને વિધિનો મહિમા ગાનારાં પુરાણુનાં ગપ્પાં દાસવત, 
વગર વિચારે માને તે ધામિંક કહેવાય છે. વિશ્વના સાનવાન કર્ત્તા 
પાસે પ્હાંચવા સાર્‌ જે તક કરૈ તે ધામિક નથી કહેવાતો. ગમે 
તેટલે અનીતિમાન છતાં જે ક્રિયા કરે અને વિધિ પાળે તે ધામિક 
કહેવાય છે. જે આવા દાસત્વતી અવગણના કરે અને સદ્દગુણુનું 
સ્વાતન્તર્ય ધારણુ કરે તે ધામિક નથી કહેવાતો. જાતિભેદે સદ્ગુણુ 
અને દુગુ'ણુની કિંમત સરખી કરી નાખી છે અને એમ ઠેર્વ્યું છે 
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કે આચરણુ નીતિવાળાં કરે કે અનીતિવાળાં કરો, તેતી જીકર નહિ 
પણુ ચાલતી ક્િયાએ કરા અને ખાવા પીવાના વિધિ પાળો એટલે 
ધમ પળાયેો. સદ્ગુણુ અને દુમુષણુ પ્રમાણે નતિબેદ બંધાયો! નથી. 
એ ભેદની ન્તિભેદમાં ગણુનાજ નથી કરાતી. ક્રિયા અને વિધિતેો 
ધર્મ જરી રહે એમાં ધર્મગુર્‌ બાહાણોને સ્વાથ* છે. તેમણે ધર્મ 
અને સ્વર્ગતે વેચવાની દુકાને કહાડી છે અને ભોજન અને દક્ષિ- 
ણાને સાટે તે આપવાને બજાર ભાવ કર્યો છે. હિંદુ પ્રજા, “સહુ 
ભ્રણ થઈને દાસ્ય પામી બુહ્રિપૂર્વક ભક્તિને બદલે અંધક્રિયા પસંદ 
કરે છે. ક્રિયા અને વિધિતો ધમ આરામવાળુ* બંધન આપે છે. 
ખુદ્ધિ અને નીતિને તેમાં પ્રયાસ કરવો પડતો નથી. યત્નસાધ્ય 
સ્વાતન્ત્યના ધમમાં વિચાર માટે અને સદ્‌ગુણુ માટે પ્રયાસ કરવે। 
પડૅ છે. પ્રનન અધમ થયલી છે, સ્વાતન્ત્યથી તેને વધારે ખન્ધતે 
“રહેવું ગમે. ' 

આ પ્રમાણ માલમ પડે છે કે ખરે ધમ તેજ કે જે યત્ન 
સાધ્ય સ્વાતન્ત્ય શીખવે અને આપે, જે ખન્ધનમાં ન નાખે અને 
જે વિચાર શક્તિ વાપરવાનો તથા નીતિમાન થવા સારૂ પ્રયત્ન 
કરવાના અવકાશ બધ ન કરે, આવે બ્રાહ્મધ્મ છે. એ ધમ વગર 
(વિચારે બાંધેલા સત મનાવતો નથી પણુ બુદ્ધિ વાપર્યા પછી શ્રદ્ધા 
કરાવે છે. એ ધર્મ પદાથ'વિજ્તાન અતે તત્વ ચિતનનતે ઈશ્વરકીત્તિ 
મ્કાશનનું સાધન કરે છે અતે એમને નાસ્તિકતા નથી ખતાવતે!* 
એ ધમે સ્વત'ત્ર વિચાર અતે યત્નસાધ્ય સદ્ગુણુની. પવિત્રતા સ્વીકારે 
છી અને ઉત્કર્ષ ઈચ્છનાર આત્માને એવી ઉચ્ચ સ્થિતિ સ્પૃહણીય છે 
એવો ખોધ કરે છે, સ્વત'ત્ર વિચાર અને માનસાષ્ય સદ્ગુણુતે તે 
ધર્મવિરૂદ્દ અને શાસ્રવિરૂદ્ઠ કહી શાપિત તથા પ્રતિસિદ્ધ કરતે! નથી. 
એ ધમે વ્હેમ અને મતાંધતાની અધમ ખેડી તોડે છે, અને જ્તાને- 
'દ્રીપિત શ્રદ્ધાનું યત્તસિદ્ધ સ્વાત'ત્ય અપાવે છે. એ ધમ સવશકિત- 
માન પિતાપર અવિચ્છિન્ન ભકિત અને પૂણુપે વિશ્વાસ રાખવાતે 


૧૩૮  ધૂર્મ ને! સમાજ. 
બાધ કરે છે, પણુ પ્રયત્ન વિના શ્રદ્ધા રાખી આળસુ થઈ બેસી 
રહેવાતો બોધ કરતો નથી. તે ધમે ઉપદેશ કરે છે કે વિશ્વના પ્રભુ 
સાથે પ્રાર્થના અને ધ્યાનથી સો।ત્સાહે યોગ કરવે।. તે પ્રભુ આપણા 
પ્રયત્ન સફેળ કરે અને સવંનું સદાણુ કેરે, 








દિવ્યદર્શન અને ધર્મસ'પત્તિ,* 
--વ્ઉજુ-- 
આપણી પ્રાર્થના માળામાં એક પ્રાર્થના એવી છે કે 
“પરમ પૂજ્ય હે ભક્તવત્સલા, પતિતપાવના પાપમોચના, 
'સુણિ અમારૂં આ નમ્ર પ્રાર્થન પ્રુ દયાથિ ઘો દિવ્ય દર્શન'. 


ભક્તવત્સલ પતિતપાવન પ્રભુની પ્રાર્થના કરતાં તેનું દિવ્ય દરીન 
થાય એ પ્રાર્થના આપણે આજ વીસ વર્ષથી કરીએ છીએ. વીસ 
વર્ષથી ઈશ્વરને વિન'તિ કરીએ છીએ કે ઝાચિસમયવોસ્મે વષિ 
અમારા સમક્ષ વું પ્રકાશમાન થા, અમને તમારં દર્શન કરાવ. એકં- 
વીસમા વર્ષનો આજ પ્રથમ રવિવાર છે તો વિચાર કરી જેઈ એ 
કે એ દશષન આપણે પામી શકયા છીએ કે નહિં, એ દિવ્ય દર્શન 
આજ લગી આપણને પ્રાપ્ત થયું છેઃ કે નહિં. નવા વષનો આરભ 
કેવી રીતે કરીએ છીએ, એ આરભ કરતી વખત આપણી કેવી 
સ્થિતિ છે, ગયા વર્ષના પરિશ્રમ વડે કેવાં ફલ મેળવ્યાં છે અને કેવાં 
સાધન સંપાદન કરેલાં છે, એ નિરીક્ષણુ સહજ થાય છે. નવું વર્ષ 
ખેસતાં વેપારી મડળ ગયા વર્ષને! હિસાબ કહાટી જુએ છે અને લાભ 
શે થયો છે તે તપાસી જીએ છે, લેકહિતાથ સ્થપાયલી જહેર 
સભાએ પોતાના ઉદ્યોગના પરિણામતી પરીક્ષા કરે છે, રાજ્ય ચલા- 
વનાર સરકાર્‌ પણુ પોતાના રાજ્યત *ત્રનો હેવાલ એકડે। કરી પ્રકટ 


કૂ. - ..-------- 


ક જ્ઞાનસુધા પુસ્તક ૮ ગું, સન ૧૮૯૮ ના માર્ચ અ'કમાં ઇપાય્ું. 
(અમદાવાદે પ્રાથાના સમાજના ૨૦ મા વાષિ'કાત્સવ પર અપાયલું વ્યાખ્યાનઃ» 





ન ગા... 2. _ તતવ ઝ_-૦૧૦૯ઈજા પ તા શૂ અજી. ૭ ૨-૦ ૮-૦ રઇ”. નજનાજી--રુભનજ..... . -... -;_ નરનનઇનતાતણીતુણીઇઆમાન........ક.. ....ા-.......લ-.. 











દિવ્યદશન અને ધમ સંપત્તિ. ૧૩૪ 





કરે છે, આપણી સમાજ તરફથી પણુ ઉપજ ખરચનેો હિસાખ 
પ્રસિદ્ધ કરવામાં આવે છે. પણુ દિવ્ય દર્શનનું શત્તાન્ત એ હિસાખમાં 
આવી શકવું નથી. ગયા વષમાં સભાસદોને કેયારે ક્યારે દિવ્ય દશન 
યયું છે, દિવ્ય દશનથી સમાજ્બન્ધુએતી ધર્મસપત્તિ કેટલી વધી 
છે, એનો હેવાલ આપણુ વાષિક રીપોર્ટમાં આપી શકાય તેમ નથી. 
તે તો હેધ્ય પર જ લખાય છે, આત્મા જ તે જણે છે, આત્મા. 
જ તેને! સાક્ષી છે. એ દિવ્ય દર્શન તે શું છે, તેનું સ્વરૂપ કેવું છે... 
તે કોઇને થાય ખરૂં કે નહિં, તે દશન પ્રાપ્ત કરવાના ઉપાય શા છે,.. 
તે થયું તે શી રીતે જણાય, એને પ્રથમ વિચાર કરીએ કે પછી 
આપણી એ બાખતમાં શી સ્થિતિ છે તે જણી શકાય. 

ઈશ્વર જે સ્વરૂપે છે તે સ્વરૂપે તેનું દશન કરવાની આપણે 
પ્રાથના કરીએ છીએ, ઈશ્વરનું જે ખરેખરૂં દિવ્ય સ્વરૂપ છે તેના જ 
દશનની આપણે ઈચ્છા કરીએ છીએે અને તે દર્શનને જ આપણે 
દિવ્ય દશન કહીએ છીએ. ઈશ્ચરને ખદલે મૂતિ, અવતાર, સૂર્યાદિ 
રાક્તિને ન્નેવાં એ ઈશ્વરનું. દશષન નથી. ઈશ્વરથી ઈતિરનું દશન છે; 
અદ્વ્યિ દશન છે. એ દશન આપણે નથી માગતા. અન્તઃકરણુની 
પ્રેરણાથી અને વિવેકબ્ુદ્ધિથી જે સચ્ચિદાન'દ નિરાકાર ઈશ્વર સંમન્નય. 
છે તેનું જ દશન કરવાની ૪ચ્છા થાય છે. ઇશ્વર સત્યસ્વરૂપ છે- 
અને સત્યતી મનુષ્ય હેદયમાં તે પ્રેરણા! કરૈ છે તો પછી તેના વાસ્ત-- 
વિક સત્ય સ્વરૂપનું દશન કરવું એ જ સત્યાતુસાર છે. ઈશ્વર નિરા- 
કાર છે એમ સાન થયા પછી અને વિશ્વાસ યયા પછી સાફાર રૂપ* 
પર પશ્ચિર સરખી શૃત્તિ થાય એ અસત્યતી પ્રીતિ છે અને ઈશ્વર- 
વિસુદ્દ ભાવ છે. અન્તઃકરણુની પ્રેરણા અને વિવેકબુદ્ધિ ધશ્વર છે 
એવું સુન આપે છે તેટલાથી જ તેનું દિવ્ય દશ ન થવું નથી. અનસા- 
નનાં આવરણુ ખસી જઈ આત્મામાં પરમાત્માના તેજને। પ્રકાશ પડે, 
આત્મા પરમાત્માનું ચૈતન્યમય સાન્ઞિધ્ય' અનુભ્રવે, પરમાત્માના દિવ્ય” 
ગુણનું તેને સહસા ભ્ાન થાય, તે ગુણુના અંશને અતુકૂલ સોત્ક'ઠ* 
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વૃત્તિ થાય, પરમાત્મા સાથેના ચોગમાં આત્મા તલ્લીન થાય, ત્યારે 
તેનું દિવ્ય દર્શન થાય છે. ધશ્વિરતું ખરૂં સ્વરૂપ જણાય, ઈશ્વર જે 
રીતે છે તેવા જ દેખાય, તે વિના તે દશન થાય નહિં, ચમ ચક્ષુથી 
જ ઇન્દ્રિયાથી ઈશ્વર જણાતા નથી, ચિન્મય તે ઇન્દ્રિયગમ્ય નથી. 
ઈશ્વરને ઇન્દ્રિયાથી ન્નણુવાની ઈચ્છા તેના ખરા સ્વરૂપના અનાનનું 
ફૂળ છે, ઇન્દ્રિયગમ્ય, વ્યકિત પામેલો એટલે અમુક પ્રાણી કે પદાથ 
રૂપે રહેલો કે થયેલો ધશ્વર છે નહિં અને દેખાય નહિં. ભગવદ્‌ગીતામાં 
ધશ્વિરતા વચનનું રૂપ આપી કલું છે કે, 


ઝવ્યસં વ્યસ્દ્િસાપન્ન મન્યન્તે મામયુજયઃ | 
પરં માયમત્તાનન્તો મમાવ્યચમનુત્તમન્‌ ॥ 


અથ”-ખુદ્ધિ વિનાના પુસ્ષો મારે સવથી ઉત્તમ અતે મ્હોટા 
'વ્યયરહિત ભાવ નથી નણુતા, હું અવ્યક્ત છું તો પણુ મતે વ્યક્તિને 
પામેલો માને છે. 


. તાત્પય એ છે કે, ઈશ્વરનું સ્વરૂપ સવથી ઉત્કૃષ્ઠ છે અને તેમાં 
કદિ પણુ વ્યય કે ફેરફાર થતો નથી, તેની પવિત્રતામાં ફેરફાર થતે 
નથી, તેતી દયામાં ફેરફાર થતો નથી, તેના ન્યાયમાં ફેરફાર થતો 
નથી, તેના સત્યમાં ફેરફાર થતો નથી, તેમ તેના નિરાકાર ચૈતન્ય 
રૂપમાં પણુ ફ્રેરફ્ાર થતો નથી, તે કેદી આકારવાળે। કરે જડયુકત થતો 
નથી. એવા ઈશ્વર અવ્યક્ત જ રહે છે, ઇન્દ્રિયાથી દેખાય એવો 
આવિર્ભાવ પામતા જ નથી. એ તેનો મ્હોટો ભાવ ન જણુનારા 
ખુદ્દિરહિત પુરુષો જ તેને વ્યક્તિ પામેલા આવિર્ભાવવાળા માને છે. 
ઈશ્વર અવ્યય છે તે પોતાનું નિરાકાર સ્વરૂપ ખદલે, આકાર ગ્રહણુ 
કરે, ઈશ્વર ટળી મતૃષ્ય થાય, મનુષ્યના વિકારોથી ચલત થાય, 
મનુષ્યની પરિમિત શક્તિવાળ! થાય તો તે વ્યય પામે. પણુ તે 
વ્યય પામતો જ નથી, અવ્યયજ રહે છે. તે અનુત્તમ છે. તે છે તે 
જ રહે છે, અવ્યય છે તો અવ્યય સ્વરૂપે જ આત્માને જણાય છે. 


દિવ્યદશન અને ધમ સંપત્તિ. ૧૪૨. 
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અગુહદ્દિ મૂખ લેકે! જ ૬શ્વેરને વ્યક્તિ પામેલા, અવતરેલા કે સાકાર 
માને છે. ઈશ્વરનું દશન એ રીતે થતું નથી. 

ભગવદ્‌ગીતામાં કૃષ્ણુને ઈશ્વર કલ્પી તેનો અને અજુનને। સંવાદ 

લખ્યો છે. ઈશ્વરના સ્વરૂપનું વણુ'ન સાંભળી અજુ-ને કલ્યું, 


ત્રછનિચ્છાસિ તે' સૂપમેત્વરં પુસ્‍્ષોશય || 
મન્યસે ચિ તચ્છજચ મચા ત્રછમિત્તિ પ્રમો। 
થોગેશ્વર તતો મે હવે ય્રીચાસ્માનમવ્યચન્‌ । 
અથ--પુસ્ષોત્તમ! તમારં એશ્વર રૂપ જેવાને હું ઇચ્છું છું. 
હે પ્રભુ, તે રૂપ મારાથી ન્નેઈ શકાય તેમ છે એમ જ્ને તમે માનતા 
હો તો ચોગેશ્વર! મને તમારં અવ્યય સ્વરૂપ તમે દેખાડ. 
ધશ્વિર અવ્યય છે, તે ઇન્દ્રિયગમ્ય નથી, તેનું સ્વરૂપ ચમચક્ષુથી 
દેખાવું નથી, તેથી કૃષ્ણે ઉત્તર દીધે।. 
નત તૂ માં શવયસે દ્રપ્ટસતેસેય સ્વચહ્ુષા । 
છિડિયં કયાસિ લે સક્ુઃવક્ય સે ચોમમેતશ્વસ્તૂ ॥ 
અથઃ:--તું આ તારા પોતાના ચક્ષુ વડે તો મને કદી જ્નેઈ 
શકીશ નહિ, હું' તને દિવ્ય ચક્ષુ આપું છું તે વડે મારા એશ્વર. 
ચોાગને જે. 
ભગવદદગીતાને સારાંશ જ ઉદાહેરણુ અને તર્ક તરીકે આપણુ- 
ને ગ્રાલ છે. એ મ્રાલ્ અંશમાં આ ઉપદેશ પણુ છે કે ઇશ્વરનું; 
દરશન દ્વ્યિ ચક્ષુથી થાય છે, આત્માને દિવ્ય પ્રકાશનું તેજ મળ્યાથી. 
થાય છે, ચ્મચક્ષુતે કદી થતું જ નથી, ચર્મચક્ષુ સાકારરૂપે ઈશ્વરનું 
દશન કરવાનો પ્રયત્ન કરે તે સવ ભ્રાન્તિ છે. ઈશ્વરનું દશન તે 
તેના સકૅલગુણુસંપન્ન સ્વરૂપનું થાય છે. તે ગુણુ તે નિરાકાર, નિર'જન 
સવશક્તિમાન, ન્યાયકારી, કરણામય, ભડતવત્સલ, પરમપવિત્ર, 
સત્યમૂલ, અનાદિ, અતંત, સવવ્યાપી, સવન ઇત્યાદિ છે, આ સવ* 
ચુણુ એકબીજા સાથે સંખદ્દ છે. તેમાંનો પ્રત્યેક બીજા સવનો સહ- 
ચારી છે, તે છૂટો પડી શકતો નથી કે એછે! થઇ શકતો નથી.. 
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ત્રત્યેફની મનુષ્યને પ્રતીતિ થાય છે. આ સર્વ ગુણુ એક પરમ 
પુરૂષમાં-પુરુષાત્તમમાં જણાય, એ ગુણુવાળા ભગવાન અન્તરાત્મા 
સમક્ષ દેખાય તે દિવ્ય દર્શન છે. આ દશન ચમચક્ષુથી થાય 
નહિં, કેમકે ચમ ચક્ષુથી ગમ્ય સાકાર પદાથ માં વ્યકત રૂપમાં તે ગુણો 
હોઇ શક્રે નહિ સાકાર નિરાકાર હોઈ શક્રે નહિં, સર્વનુ હેઈઈ શકે 
નહિં, અનાદિ હોઇ શક્રે નહિં, અન'ત હોઈ શક્રે નહિ. કેધ વ્યક્તિ 
મનુષ્ય કે પ્રાણી પર્‌મપવિત્ર હોઇ શકે નહિં, જે જે ઈશ્વરતા વ્યક્ત 
અવતાર મનાય છે તે સવ કે।ઇ કોઇ વિકારથી ચલિત થયા છે. 
-કૃષ્ણુ કામથી ચલિત થયા હતા, રામ સીતા તરફ અન્યાયી થયા 
'હતા, પરશુરામ ક્રેધયુકત થયા હતા, વામને ખલિને. છેતરવા ૭લ 
ઝયું હેડું. આ સર્વ અવતારમાં ઇશ્વરના શુહ્ત્વ, ન્યાયકારિત્વ, શાન્ત- 
રૂપત્વ, સત્યનિકેતનત્વ, ઇત્યાદિ ગુણાને ખાધ આવે છે, તેનું વિકારા- 
'આધત્વ રહેતું નથી. એ અવતારની કથામાં ઈશ્વરનાં સવ સત્વ 
અને સરવશકિતમત્ત્વ પણુ રહેતાં નથી. રામને સીતાના ૯રણુની 
“ખૂખર ન પડી, વિંષ્યુને દેત્યો સાથે લઢવું પડયું અને તેમાં વારાફરતી 
હારજીત થઇ; ઈશ્વરના અવતારનાં આ ચરિત હોય તો! જે અવ્યય 
'છે તેનું સવસત્વ કે સવશક્તિમત્ત એક ક્ષણુ પણુ કેમ જવું રહે કે 
એણું થાય ? 
તે માટે સાકર કે વ્યકતનું દશન કે ચિતન તે દિવ્ય દર્શન 

નથી. ઇશ્વરનું ખરૂં સ્વરૂપ ન્નણુવું, આત્મા વડે તે અનુભવવું, 
નિઃસંદેઠ રીતે પશ્વિરતે એળખવે,, આત્માનો ઈશ્વર સાથે યોગ 
અનુભવવો,, આત્માનું ઈશ્વરભાવમાં તલ્લીન થવું એ દિવ્ય દરીન છે. 
ત્યારે એ સ્વરૂપનું દર્શન શા રીતે થાય તેને વિયાર કરીએ. 

અજેુનને ઇશ્વરનું દર્શન કરાવ્યા પછી ૬શ્વર કલ્પેલા કૃષ્ણે 
અજી નને ભગવદ્‌ગીતામાં કલ્યું., 
... (નઇ સરે. સપા સ જાસેત સ સર્થયા । 
13 :વાવથ વ્યત્તિખો રૃષ્ટું રછ્વાતસિ સાં ચથા |. 
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. અથ--જેવી રીતે તે' મને નનેયે છે તેવો વેદો વડે હું જને 
શકાતો નથી, તપ વડે હું નનેઇ શકાતો! નથી, દાત વડે હં જેઈ 
શકાતો નથી, યમ વડૅ હું જોઈ શકાતો નથી. 
ચાર વેદના અધ્યયનથી કે પાઠથી ઈશ્વરનું દિભ્ય દર્શન થતું 
નથી; શરીર કણે તપ કરવાથી, દ્રવ્યને! વ્યય કરી બાહ્ામણેનને દાન 
કરવાથી કે પશુહિંસા કરી અને ધૃત વગેરેનો અમ્નિમાં હોમ કરી 
"યન્તુ કરવાથી દિવ્ય દશન થતું નથી. દ્િવ્યિરૂપ જેવાના પ્રયત્ન એ 
સવ નિરર્થક છે, ઈશ્વરસ્વરૂપ જ્ાણુવાના એ ઉપાય નથી. 
મુવા ત્યનન્યયા માયથયઃ ઝઇમેર્વવિષોડસુન । 
જ્ઞાલુ પ્ષ્કું અ લર્વેન પવેખ્ટું અ પરંતપ ॥ 
અથ--હે પર'તપ અજીત ! એ પ્રકારે હું અનન્ય ભક્તિ 
વડે જ જાણી શકાઉં છું, તથા તત્ત્તથી જેઈ શકાઉં છું અને પ્રાત 
“થચઇ શકુ છું. 
અનન્ય ભકિત વડે જ ઇશ્વરના દિવ્ય સ્વરૂપનું જ્ઞાન થઇ 
“શકે છે, ઈશ્વરના ખરેખરા રૂપનું દર્શન કરવું હોય, ઈશ્વરનું સાનિધ્ય 
મેળવવું હોય, તો તેની ભક્તિ કરવી બજ્નેછએ અતે માત્ર તેની જ 
ભક્તિ કરવી જેઇએ. કેઈ દેવની નહિં, દેવીતી નહિં, મૂતિતી નહિ, 
અવતારની નહિ, શક્તિની નહિં પણુ માત્ર એક અઠ્દિતીય ઈંશ્રની 
'અવ્યભિચારી ભક્તિ કરવી જેઈ એ, કૃષ્ણુ કહે છે કે-- 
તેથયાન જેવયગો ચાસ્તિ મરસૂસા ચાસ્તિ મામપિ । 
દેવોને ભજનારા દેવો પાસે “અય છે, મતે ભજનારા મારી 
પાસે આવે છે. અર્થાત્‌ સત્ય ધશ્વરને સુકી ખીજ દેવોની ઉપાસના 
કરનારા ઈશ્વર સ્વીકારતા નથી, ઈશ્વરની જ ભક્તિ કરે તે ૬ ્રર- 
“સમીપ જઇ સુક્તિ પામે છે. માટે ઈશ્વરસામીપ્ય મેળવવાની ઇચ્દ્ઠ 
રાખનારે ઈશ્વર પર જ શ્રહ્દા રાખવી અને તેની જ પ્રાથના કરવી; 
એ દિવ્ય દર્શનને માગ છે. ભકિત એ જ પરમ યોગ છે. શક્તિથી 
“આત્મા ઈશ્વરમાં તલ્લીન થાય છે.. ભક્તિ કરતાં આત્મા ધશ્વરના 
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દિવ્ય ચુણા।થી આયૃષ યઇ તેની ઉત્તમતા જીએ છે, તેન અંશ. 
ગ્રહણુ કરે છે, તેના ભાવ અનુભવે છે, તેની પવિત્રતા અતુભરવે છે.. 
ઈશ્વર સાથે આવે સંબંધ થતાં ભકિત વડે જ ₹શ્વરનું સત્ય સાન 
થાય છે, ભકિતના અભ્યાસથી ઇશ્વરસ્વરૂપતો અતુભવ થાય છે. 
દિવ્ય દર્શનને ઉપાય ભક્તિ છે. માત્ર જ્તાનતતી સંપત્તિ તે દર્શન 
માટે સમર્થ: નથી. શુષ્ક તકવ્યાપાર્થી હદય ભાવમમ થવું નથી, 
અને ભાવમમ થય! વિના ઇશ્વર સાથે સંબંધ યતો નથી એ સંબંધ 
થાય ત્યારે આત્મામાં ઈશ્વરના અંશ પ્રવેશ કરે છે અને તેનું દશન 
થાય છે. એ સંબંધ ભક્તિથી જ થાય છે. ભક્તિની વ્યાખ્યા આપણુ। 
ત્રીજ સિહદ્ધાન્તમાં એવી આપી છેકે “ સપ્રેમ શ્રદ્ધા ઉપાસના સ્તુતિ 
પ્રાથના અને સદાચાર એ ભક્તિ.' ભક્તિનું પ્રથમ અંગ ઈશ્વરપર. 
શ્રદ્ધા છે. ઈશ્વર છે અને તેનું સ્વરૂપ સનાતન છે એવો ૬૯ વિશ્વાસ 
થયા વિનતા ભક્ત થઇ શકતી નથી. એ શ્રદ્ધા સપ્રેમ હોવી જેોઇએ- 
ધશ્વિરના અસ્તિત્વ વિશે કૈ ગુણુ વિશે માત્ર શખ્દોચાર કર્યાથી ખરી 
શ્રદ્ઘા થતી નથી. શખ્દોચ[રતે મહિમા નથી. ઈશ્વર તરફે પ્રેમવત્તિ 
હોય ત્યારે શ્રદ્ધા હૃદયમાં ખરેખરી દઢ થાય છે. ફૂલ મેળવવાના 
હેતુથી કે લેકેમાં ધાર્મિક ગણુવાના હેતુથી, કોઇ ધર્મ કે સ્વધર્મ 
પાળવો એ સારી વાત છે એમ માતી ધર્માચરણુ કરવાના હેતુથી, 
રાખેલી શ્રદ્ધા નિર્થક છે, કત'વ્ય ખાતર, જગત્પિતાપર અન્તજ'- 
ત્તિથી થતા ગ્ેમખાતર, ઇશ્વર પર થતી ગ્રેમતી ઊર્મિને અનુ-' 
સરવા ખાતર કરેલી શ્રદ્ધા એજ ભક્તિનું ખરં અંગ છે. દુઃખમાં, 
સંકટમાં, વિકારના પ્રખલમાં કે લાભ મેળવવાના સમયમાં એ શ્રદ્ધા 
ચલિત થવી ન જોઇયે. ₹શ્વિરનું પરમ સ્વરૂપ અવ્યય છે, ભક્તિથી 
તે દિવ્ય દશન આપશે એવી શ્રદ્દા દઢ રહેવી નનેઈ યે. વિચારથી 
જે મનુષ્ય નાસ્તિક હોય, પણુ, ભ્રક્તિ કરવામાં શું તુકસાન છે, 
વખતે ધશ્વર હશે તો ફાયદો! થશે એવા ભાવથી ભક્તિ કરે તેની ભક્તિ 
અશ્રદ્ધાયુકત અને વ્યર્થ છે. ઈશ્વર પર ખરેખરી સપ્રેમ શ્રદ્ધા હોય 
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છે ત્યારે મત ભ્રકિતિમાં તત્પર થાય છે. પશ્વર પર જેમ શ્રહ્દા દઢ 
. થાય તેમ ભકિત અને ધમૌચરણુ માટે આગ્રહ વધતો ન્નય છે. જેની 
શ્રદ્ધા ન્યૂન હેય તે લાભાલાભ જુવે છે, હજી લગી ભક્તિ કરતાં 
ફૂળ થયું નહિ માટે ભક્તિ શા માટે કરવી એમ તેને શકા થાય 
છે. શ્રદ્ધામાં સયના અંશ પણુ અન્ત'ભૂત રહેલો છે. ધશ્વરના ખરે- 
ખર્‌ા સ્વરૂપ પરની શ્રદ્દાજ ભકિતતુ' અગ છે. જે ગુણુ ઈધશ્વરના 
નથી તે પર કરલી શ્રદ્ધા ઈશ્વરતી ભકિત કરાવી શકતી નથી. ઈશ્વરને 
મુકી ખીજ પર ફરેલી શ્રદ્ધા નિષ્ફળ જય છે. એ શ્રદ્ધાથી સત્ય ઇશ્વર 
સાથે સંબ'ધ થતો નથી. 

ઉપાસના, સ્તુતિ અતે પ્રાર્થેતા વિશે બીજે પ્રસગે વિસ્તારથી 
કહેવામાં આવ્યું છે. ભક્તિના આ ત્રણે અંગતી આવશ્યકતા ધણી 
છે. 9વનમાં ક્ષણે ક્ષણે તે કરવાનાં છે. ઉપાસના, સ્તુતિ અને પ્રાથ'ના 
કેર્વી એ મનુષ્યનું કર્તવ્ય છે. તે કાશી જઇ કરી આવવાતું કે 
મ'દિર્માં જઈ કરી આવવાનું કે સેવા પૂન્ન કરતી વખત કરી નાખ- 
વાનું કત્તવ્ય નથી. જવનમાં સતત તે કર્તવ્ય કરવાનુ' છે. જીવનનાં 
સવ આચરણમાં એ કત વ્યપર્‌ મુખ્ય લક્ષ રાખવાનું છે, જ્યાં 
સદાચરણુ માટે મતૃષ્યને પોતાની નિખેળતા લાગે ત્યાં ખળ માટે 
ગ્રા્થેના કરવી જેઈ એ. જ્યાં ઈશ્વરના ઉપકાર કે મહત્ત્વતુ' ભાન થાય 
ત્યાં સ્વુતિ કરવી જેણએ. જ્યાં મન ઈશ્વરથી વિમુખ થતું જણાય 
ત્યાં ઉપાસના કરવી જઇએ. અવકાશ મળે તો કેઈ વખત પ્રાથેના 
કરવી એ પ્રાથ'નાને ખરે। માગ નથી. આઠે દહાડૅ સામાજીક પ્રાથના 
કરવી એ બસ નથી. તે ઉપરાંત નિત્ય એકાંતમાં પ્રાથના કરવી 
જેઈએ. મહાત્મા લ્યુથર કહી ગયે! છે કે જ્યારે મતે એમ લાગતું 
% આજ દહાડામાં ધણા કામમાં છું રોકાઇ જઈશ એવો સ'ભવ છે 
ત્યારે હું પ્રથમથી પ્રાથના કરી લેતો કે પછી પ્રાર્થના કરવાનું” રહી 
ન નય, ખર્‌ા ભકતની ૬ૃત્તિ આવી જ હોવી ન્નેઇએ. તેતી પ્રાથના 
વિધ્નાને .લીધે રહી જતી જ નથી, પ્રાથનાથી દિવ્ય દશન મેળવતારને 
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એવો અતુપમ આનન્દ થાય છે, એવો દિવ્ય અતુભવ થાય છે, 
એવું સ્વગીય સુખ થાય છે કે તે પછી પ્રાર્થના કરવાને ઉલ્લાસ. તેને 
થયો જ જય છે, પ્રાર્થનામાં ભગ તેનાથી સહન જ થઈ શકતો 
નથી. તેથી જ્યાં લગી કેઈ પણુ પુરુષને પ્રાથના માટે એવી સોત્ક ઠે 
વૃત્તિ થઇ નથી, ન્યાં લગી કેઈ પણુ કારણુસર પ્રાર્થના કરવાનું 
તે મુલતવી રાખે છે ત્યાં લગી પ્રાથનાથી થતો આનન્દ તેણે અનુ- 
ભવ્યો નથી, એ દિવ્ય દર્શન તેને થયું નથી, એ નક્કી સમજવું. 

ભક્તિનું છેલ્લું અંગ સદાચાર છે. તેનું' મહત્ત્વ ક'ઇ આછું 
નથી. દિવ્ય દશન માટે તે પણુ આવશ્યક છે. ધશ્વિરના દિવ્ય ગુણુના અંશ 
જે આત્મા પ્રાપ્ત કરી શકે છે તે સદાચારે વતી શકે છે, તેમ જ 
સદાચારે વત'ન કરવાથી ઈશ્વરના દિવ્ય ગુણુ તરફ આત્માની જૃત્તિ દટતર 
થતી જાય છે અને ઈધંશ્વર સાથે ચોગ કરવાની તે આત્મામાં શક્તિ 
આવતી જાય છે. માટે સદાચાર એ સાધારણુ ત્રતો માફક અમુક 
મુદત સુધી આચરણુ કરવાનુ કર્તવ્ય નથી. આખા જવન સુધી 
સદાચરણૂનુ ત્રત પાળવાનું છે. 

આ રીતે ભકિત તે દિવ્ય દશન પ્રાપ્ર કરવાને! માગ છે. જે 
ભક્તિ કરે તેતે તે દર્શન થઇ શકે છે. એ દશન દિવ્ય છે, અતુલ્ય છે, 
પરમાન'દદાયક છે, તોપણુ તે માટે કેઇઇ વગનો ખાસ અધિકાર 
છે કે બીન્ન ખધાને તે ન મળી શકે એમ નથી, કેમકે ભકિત એજ 
તેનો ઉપાય છે. દ્રવ્ય, જન્મ, જાતિ, વય, દેશ, કાલ, અવસ્થા કે 
ખીજ કશાથી એ ઉપાયતી સફલતાસાં ફેરફાર થઈ શકતો નથી. 

ભકિતથી એ દિવ્ય દર્શન મળે છે અને તેથી ધર્મસ'પત્તિ 
પ્રા8 થાય છે. આપણા ધામિક જવનમાં વર્ષ પુરૂં થાય ત્યારે એ 
સ'પત્તિ કેટલી મેળવી, ગત કાલની ધર્મસ'પત્તિ કેટલી છે, ભવિષ્ય 
જાલ માટે કેટલી ધશેસપત્તિ એકઠો કરી છે તે સર્વ ભ્રક્તિ મારેના 
આપણા અનુરાગ પરથી નણી શકાય છે. જે મેમ્બરો પ્રાથના 
સમાજમાં કર્વાચિત જ આવે છે, જે નિત્ય એકાંતમાં પ્રાર્થના . કરતા 
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નથી તેમની ધમસપત્તિ આછી જ છે, તેમને દિવ્ય દશન થયું નથી, 
તેમણે પરમાત્મા સાથે ચોગ અનુભવ્યો નથી. ભક્તિનાં આ પરિણામ 
થાય છે એ અનુભવ તેમને થયો હોય તે! તેએ ભક્તિથી કદિ વિમુખ 
થાય નહિ, ધર્મસ'પત્તિ સંપાદન કરવાને પ્રયત્ન કર્યા વિના રહે 
નહિ. ભકિતમાં એકલી પ્રાથના નથી, સદાચાર પણુ છે. જે સદા- 
ચરણી નથી તેમણે ધ્મસ'પત્તિ મેળવીજ નથી. જે સદાચરણી છે તે 
વધારે ધર્મ્સપત્તિ મેળવતા ન્નય છે. જે સામાજીક અને એકાન્તિક 
ગ્રાથના અન્તઃકરણુપૂવૈક નિયમસર કર્યા જનય છે તેમણે જ ધમસ'પત્તિ 
પ્રાસ કરી છે એમ સમજવું. 

માટે આ ઉપાયો લક્ષમાં રાખી આપણા સવને પ્રયત્ન એવે 
થવો જનેઇએ કે આપણી ધમ'સપત્તિ વધે, આપણે એવા ધમ સપત્તિ- 
વાન થઇએ કે ધર્મહીનતાની વિપત્તિમાં કદી આવીએ જ નહિ, 
આપણાં આચરણુ સવ ધાર્મિક જ થાય, આપણુને અને જગતને 
ખાતરી થાય કે પ્રાર્થના સમાજના સવ સભાસદો વેપારની નીતિમાં, 
સત્યભાષણુમાં, સદાચરણુમાં, ન્યાય કરવામાં, દયાદાન કરવામાં નિવિવાદ 
રીતે શ્રેષ્ઠે ગણાય, એ સરવ માન્ય ગણાય કે પ્રાથના સમાજને કોઈ 
સભાસદ વેપારમાં કે વ્યવહારમાં કદિ છલના કરશે જ નહિ, અસય 
એલશે જ નહિ, અનીતિએ ચાલશે જ નહિ, કદિ અન્યાય કરરે 
જ નહિ, લાંચ લેશે જ નહિ, ફરતા કરશે જ નહિ, પાપાચરણુમાં 
પ્રવૃત્ત. થશે જ નહિ, દયા કરવામાં પાછે હઠશે જ નહિ. આ 
પ્રમાણે જ્યારે આપણી ધમ સ'પત્તિ અતિ સમહ થશે અને જગતમાં 
આપણે ધામિંકતા માટે નિઃસ'દેહ રીતે પ્રખ્યાત થઇશું ત્યારે આપણો 
પરિશ્રમ સફળ થશે અને આપણુ સમાજની ઉન્નતિ થશે. એમ થશે 
ત્યારે આપણુ। સમાજના ઉત્કષ વિશે કદિ ભીતિ રહેશે જ નહિ. 
સમાજની ઉન્નતિ કરવી એ દરેક મેમ્બરના હાથમાં છે. પોતે ભક્તિ 
કરવી, પોતે દિવ્ય દશન મેળવવું, પોતે ધર્મસ'પત્તિ એકઠી કરવી એ 
રેક સામાજીક થઇ શકે તેમ છે, આ વિષય કઈ વેપાર 'નેથી ક્રે 
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એક વ્યક્તિથી ખીજથી સ્વત'ત્ર થઇ સષત્તિ ન મેળવાય. વેપારમાં. 
વધારે મનુષ્યની અતુકૂળતા જઇએ છે. પણુ ધર્મસ'પત્તિ તો જાતે 
જ મેળવવાતી છે. સામાજક ભક્તિમાં એક ખીનને। ભાવોલ્લાસ 
વધારી શકાય છે અને સુબોધ આપી શકાય છે, પણુ ધમ સપત્તિ 
તો દરેક ભક્તે જાતેજ મેળવવાની છે. વેપાર પેઠે એમાં આકસ્મિક 
કારણોથી ખોટ જતી નથી. આપણી સખ્યા ગમે તેટલી હશે, પણુ. 
જો આપણે એકેએક સામાજક બન્ધુ ધમ સપત્તિ મેળવીશું, પોતાના. 
જ પ્રયાસથી તે મેળવીશું તો આપણા ભક્તિખળનું સામથ્ય ન્નેઈ, 
આપણા દિવ્ય દશનનો આન'દ જેઈ, આપણી ધમ સપત્તિતી ત્રેદતા 
જેઈ સવનો. આકૃષ્ટ થશે; અને તે માટે પ્રયાસ કરવા આવશે. 
સવને આપણે પ્રતીતિ કરાવી શકીશું કે ધ્મસ'પત્તિ નથી ત્યાં લગી 
મોક્ષસાધનમાં મોટી ખામી છે. આપણા ઉદાહરણુથી સવની આપણે. 
ખાતરી કરાવી શકીશું કે ધમસ'પત્તિ માટે જપ, તપ, સ્નાન, તીથ',. 
કશાની જરૂર્‌ નથી, અનન્ય ભ્રકિતની જ જરૂર છે. 

સયધર્માન પર્ત્થિસ્ય માતેવં શરળ વ્રત । 

ઝૂ ત્વાં શવપાપેમ્યો મોક્ષચિષ્યામિ માસ્ત ॥ 

ભિન્ન ભિન્ન વિધિના અને આચારના સવર ધર્મો, સવ સ'પ્ર* 
દાયો છેડી દઈને માત્ર પરમાત્માને શરણે જવું એ જ કતવ્ય છે,. 
એ જ ખરે ધમ છે; અનન્ય ભક્તિ કરી શરણે આવનાર ભકતને. 
પર્‌માત્મા સવ પાપથી મુકત કરે છે-એ મ્હેટો ઉપદેશ ભગવદ્‌ગીતામાં 
કચ છે તેતી ખાતરી આપણી અનન્ય ભક્તિથી લેકેને આપણે- 
કરાવી શકીશું. એવા આપણે કર્તવ્યપરાયણુ થઈશું, સવશકિતમાન. 
પ્રભુના સેવક થઇશું, સવને તે પ્રભુના સેવક બનાવવા પ્રયત્ન આદ- 
રીશું, ત્યારે ભગવદ્‌ગીતામાં કહેલા 

મત્વમજન્મલ્પસ્મો મરત? સમવતઝિતઃ । 

“નિર: સર્યમૂતેજુ યઃ અતામેતિ પાળ્ડવ ।॥ 

જે પુરુષ પરમાત્માનું કર્મ કરનાર છે, પરમાત્મા જેને મુખ્ય. 
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જે, જે પરમાત્માનો ભક્ત, આસકિતરહિત, સર્વ પ્રાણીઓપર વૈરરહિત 
' છ તે પરમાત્માને પામે છે. 


એ વચનની સાથ કતા અનુભવીશું. સમાજમાં એક સભાસદ 
હશે તો તે એક સભાસદ દઢભકિતના ઉદાહરણુથી જગતતે ભકિત- 
માન કરી શકશે. ભકિતખલના આકર્ષણુના આધાર સંખ્યાપર નથી, 
ઉગ્રતાપર છે. એ ભકિતબલ આપણે ઈશ્વરકૂપાથી સંપાદન કરીએ 
અતે તે વડે ભકિતમાર્ગને। વિસ્તાર કરીએ. 
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(અમદાવાદ પ્રાથના સમાજમાં અપાયેલો ઉપદેશ ) 

ધશ્વિરનું સ્તવન નિર'જન, નિરાકાર, “નથી ધરતા અવતાર નથી 
પ્રભુતી પ્રતિમા' એવા, અવ્યકત, અમૂત, અનાઘન'ત, અદ્દિતીયઃ 
ઇલાદિ ગુણુના જીતનથી આપણે કરીએ છીએ. આ ગુણુનાં નામ 
ઈશ્વર કેવો નથી તેનું વધારે સૂચન કરે છે, વ્યતિરેકી જાન વધારે 
આપે છે; ઈશ્વર કેવો છે તેતું વણુન એમાં છે ખરૂં પણુ તે ઓછું 
અતે અસ્પણ તે માટે, ઈશ્વર કેવો છે તેનો વિચાર સારૂ તેના કેટ- 
લાક અસ્તિત્વવાચક ગુણુ વિષે ખાહામતને આધારે વિવેચન કરીએ. 

એ વિવેચનમાં પ્રથમ તો એજ પ્યાનમાં લેવાનું છે કે ઈશ્વર 
સગુણુ છે. ધશ્વર સમુણુ છે માટે જ છે અને છે તેવા છે. સમગુણુ 
એટલે અમુક ગુણુવાળા, દ્વ્યિ ગુણુવાળા. કેટલાક મતવાદી ઈશ્વરને 
નિગુણુ કહે છે. પણુ નિગુ'ણુની કલ્પના જ ખોટી છે. સ્ઞાનવ્યાપાર 
તપાસી જતાં જણાય છે કે અસ્તિત્વ તેમ જ અસ્તિત્વતી કલ્પના, 
અન્તે ગુણુ વડૅ છે. ઈશ્વર છે તેના અથ જ એ કે એક ગુણુ- 
વાળાનું અસ્તિત્વ છે; વળી, અસ્તિત્વ એ પણુ ગુણુ છે, તેથી ગુણુ 
વિનાના અસ્તિત્વતી કલ્પના જ ભ્રમમૂલક છે, ધશ્વર છે એમ કલા 
પછી તે નિ્ગુ'શુ છે, ગુણુ વિનાનો છે એમ કહી શકાય નહિં. 


»(“જ્ઞાતસુધા' માસિકના સે, જાત ૧૮૯૪ ના અ'કેમાં પ્રકટ થયેલ. 


૧૫૦ . ધેમે ને સમાજ 





ઈશ્વરનું ઈશ્વરત્ત પણુ ગુણુ જ છે. માટે સમુણુ ઈંશ્વરતી કલ્પના જ 
ચોગ્ય છે. નિર્ગુણુ એ પણુ એક ગુણુ છે; ગુણુ વિનાનાની કલ્પના 
તક'વિરદ્દ છે. પર'તુ કેટલી વાર ઇશ્વરને નિ્યુ ણુ કહેતાં નિગુણુનેો 
અથ એવે કરવામાં આવે છે કે સત્ત્વ, રજસ અને તમસ નામના 
પ્રકૃતિસંભવ ગણુ વિનાનો તે નિ્ગુણુ. નિગુ'ણુ શખ્દનો આ અચ 
લેતાં પ્રસ્તુત વિવેચનમાં તે બહુ અગત્યનો થતો નથી. ભગવદ્‌* 
ગીતાના ૧૪ મા અધ્યાયમાં કહું છે કે, “સત્ત્વ, રજસ, અને તમસ્‌ 
એ પ્રમાણે પ્રકૃતિથી ઉત્પન્ન થયેલા ત્રણુ ગણે! દેહમાં અવ્યય 
આત્માને બંધન ફરે છે. તેમાં સત્ત્વગુણુ નિર્મલ હોઈ પ્રકાશક છે 
અને દુઃખથી રહિત છે, અને તે આત્માને સુખસંગથી તથા નાન- 
સંગથી ખાંધે છે. રજનેમુણુ રાગાત્મક છે. તે તૃષ્ણા અને આસંગથી 
ઉત્પન્ન થાય છે અને આત્માને કમ સંગે કરીને ખાંધે છે. તમોગુણુ 
અનગ્ઞાનથી યાય છે, સવ જીવાત્માને તે મોહ પમાડે છે, અને પ્રમાદ, 
આલસ્ય તયા નિદ્રા વડે તે આત્માને ખાંધે છે.' એ મ્રથમાં આ 
આ ત્રણું ગુણુને। ત્યાગ કરવાને ઉપદેશ કર્યો છે. રજસ અને 
તમસ્‌ એ ગુણથી ઈશ્વર રહિત છે એ વિશે તકરાર નથી; પણુ 
સત્ત્વ ગુણુતો અથ પૂરેપૂરો સપણ નથી. સત્ત્વગુણુ નિર્મલ પ્રકારાફ 
અને દુઃખરહિત છતાં તેમાં શું હીનતા છે, અને એહિક સુખનો 
સંગ તે ગુણુથી શી રીતે થાય છે તે જણાતું નથી. વળી અગાડી 
એ ગ્રથમાં કહ્યું છે કે સત્ત્વગુણુથી સાન થાય છે. આ લક્ષમાં 
લેતાં આ ગુણુ અનુતૃણ્તાના વાચક કે!ઇ રીતે જણાતો નથી.. 
આપણી પ્રાથનામાળામાં પણુ ઈશ્વરને જાત્ત્વિકગુણુ પ્રધાન' એ 
વિરોષણુ આપ્યું છે; “સાત્ત્વિઝ' ને! અથ “શાંત પ્રકૃતિના' એવે છે. 
એ ઉત્તમ ગુણુથી ઈશ્વર રહિત નથી. 

કેટલીક વખત એવી વિચિત્ર દલીલ કરવામાં આવે છે કરે 
ઈશ્વર. સગુણુ હેય તો તે સાકાર હોવા ન્નેધ્ચે, અને નિગચુણુ હેય 
તા તે નિરાકાર હોવા જેઈએ. એટલે, ઈશ્વરને સાકાર માને તે જ 
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તેને સગુણુ માની શક્રે અને નિરાકાર માને તેણે નિ્ઝુ'થુ માનવા' 
જેઈ એ. આ માત્ર ભ્રાંતિ છે, અને 'સ' તથા “નિ' અક્ષરોના, 
અવુગ્રાસથી થયેલી લાગે છે. જેને આકાર હોય તેને જ ગુણુ હોઈ 
શકે એવો કેઈ સાર્વત્રિક કે આવશ્યક નિયમ છે જ નહિં. મતુ- 
ષ્યનો આત્મા નિરાકાર છતાં સાન, આન'૬, અમરત્વ ધ્ત્યાદિ અનેક 
ગુણનું ભાજન છે; ગુણુ અને આકારને અવશ્ય સંબંધ હોવાનું કઇ. 
કારણુ છે નહિં, અને કેઈ કદિ તે ખતાવી શકયું નથી. ઉપર કહું 
તેમ નિગુંથુતા પણુ એક ગુણુ છે, અને વળા પ્રકૃતિસંભવ ત્રણુ 
ગુણો વિનાનો તે નિગુંણુ એવો અથ* થાય ત્યારે તો એ નિગુ'ણુ- 
તામાં અમુક ખાસ ગુણુનું સપણ સૂચન થાય છે, અને એ રીતે 
નિરાકારત્વ ચુણુ સાથે જ રહેલું માલમ પડૅ છે. 

ઈશ્વરને એ પ્રમાણે આપણે સગુણુ કહીએ છીએ, પરતુ 
તેના ખધા ગુણુ અથવા દરેક ગુણુનું પૂરેપૂરું સ્વરૂપ જાણુવાની ધજ્ઠતા 
આપણે કરતા નથી. એ તો અતંતતાનો વિષય છે, અને આપણી 
અલ્પ સતિથી તેનું અવગાહન ચઈ શકતું નથી. મહિમ્નઃસ્તોત્રકાર કહે. 
છે કે સમુદ્રને પાત્ર ખનાવી શ્યામ પર્વત જેટલું કાજળ તેમાં નાંખી: 
શાહી કરવામાં આવે, સુરતરની શાખાની લેખણુ બનાવવામાં આવે 
અને પૃથ્વીના તળને લખવાના કાગળ માટે લેવામાં આવે, અને તે: 
પર્‌ સરસ્વતી પોતે અનન્તકાળ સુધી લખી જાય તોપણુ ઈશ્વરના 
ગુણુનો પાર્‌ ન આવે. એવા અન'તગુણુ ઈશ્વરના મુખ્ય મુખ્ય 
ગુણ।ના જ મતુષ્ય વિચાર કરી શકે છે, ન , 

એ ગુણોના વિચારમાં ચેતન્યમય કતૃ'ત્વ પ્રથમ ધ્યાનમાં આવે. 
છે, આ સૃજિનો ક્ેણઇ કર્તા છે, અને તે ચૈતન્યમય છે એ વિચાર: 
શુદ્દ્ુદ્ધિ મતુષ્યને સહજ થાય છે. એ ગુણુથી ઈશ્વરને વિચાર થતાં & 
આસ્તિકતા અને શ્રહ્દા દઢ ચાય છે. હુમ નામે પ્રખ્યાત ઈ ગ્રેજ. 
તત્ત્વચિતક કહે છે, “કુદરતનું આખુ બંધારણુ જ કહે છે કે તેતો. 
કોઈ સાનવાન કર્ત્તા હોવો જઇએ. અને ગભીરતાથી વિચાર કરતાં, 


વૃપર્‌ ધર્મ ને સમાજ, 
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જાઇ ખુદ્દિમાન શેધકને ખરેખરા આસ્તિકવાદ અને ધર્મનાં મૂળ- 
તત્ત્વો વિશે ક્ષણુવાર પણુ શકા નહિ રહે. ઝુદરતતી કૃતિઓ વિશે 
વિચાર કરતાં અદશ્ય જ્ઞાનવાન શક્તિનું અસ્તિત્વ મતુષ્યો ગ્રહષુ 
કરે, તો તેમને માત્ર એ જ તર્ક થશે કે આ વિશાળ જગતરૂપી 
ચ'ત્રને ઉત્પન્ન કરનાર તથા તેમાં નિયમ સ્થાપનાર અતે તેના સરવ 
જુદા જુદા ભાગોને સધળે સરખી રીતવાળા યે।જના પ્રમાણે અને પરસ્પર 
સંબંધવાળી પદ્દતિ પ્રમાણે ગોઠેવનાર,એવે। કત્તા તો એકજ હોવે! જેધએન- 
કારણુ કે, વખતે એવી ન્નતના મનવાળા માણસે હશે કે શ્રેઇ જ્ઞાનવાળાં 
જુદાં જુદાં સ્વત'ત્ર સત્તવો એકસરખી પહદિવાળી યોજના ધડવામાં 
અને અમલમાં લાવવામાં શામિલ થાય એ તેમને કેવળ અયુક્ત નહિં 
લાગતું હોય, પરતુ આ માત્ર સનસ્વીપણે કલ્પેલી ધારણા છે. એ 
ધારણાને શડય ગણીએ તેોપણુ કબુલ કરવું પડશે કે તે માટે મંભ- 
વિતપણાને। કે આવશ્યક્તાના આધાર નથી. એ તો સપણ છે કે 
વિશ્વમાંની સર્વ વસ્તુએ એક ધટનાની છે. દરેક પદાથ દરેક ખીજ 
પદાથષને અનુકૂલ આવે એવી રચનાથી ધડૅલો છે. આખા વિશ્વમાં 
એક જ યોજના પ્રસરી રહેલી છે. અને આ એકસરખાપણાથી 
અનુમાન કરી મન એમ જ સ્વીકારે છે કે એક જ ડરત્તા છે; 
કેમકે, ગુણના કે વ્યાપારના ભેદ વિનાના જુદા જીદા કર્તાઓને 
તફ કરતાં કલ્પનાશક્તિમાં ફકત ગુચવાડે થાય છે એટલું જ, 
ખુદ્ધિને કોઈ રીતે સંતોષ થતો! નથી.” તાત્પય એ છે કે મતુષ્યનેો 
અનુભવ જ કહે છે કે યોજનાર વિના ચોજના થાય નહિં. સૃણ્કાય' 
જેઈ સ્રા કર્ત્તા હોવો જોઇએ એમ નિશ્રયપૂર્વક વિચાર શાય છે 
તેની સાથે એમ પણુ પ્રતીતિ થાય છે કે દરેક પદાર્થ એક ખીન્નને 
ઉપયોગી અને અનુકૂલ થાય એવી રીતે ગોઠવેલો। જવામાં આવે છે 
તો એ થોજના કરનાર કેઈ હોવો નેઈ એ, ચોજનાર વિતા યોજના 
થયેલી સંભવતી નથી. ચે।જના માટે ખુદ્દિવ્યાપાર જેઇએ છીએ, 
અુદ્ધિ વાપરવાથી જ અમુક યોજના થઇ શકે છે. માટે વિશ્વની 
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યોજના કરનાર કેઈ બુદ્ધિવાન-સ્તાનવાન કર્ત્તા હોવો જેધએ. યે।જ- 
નાર ન હોય તો ઝુદરતમાંના વિરૂદ્ધ ગુણુવાળા પદાથો અને ખળે 
અથડાઈ પડે, એક ખીજાનો નાશ કરે, વિશ્વનું બંધારણુ તોડી પાડે. 
કુદરતમાં જલ, અગ્નિ, સ્થિરતા, આકર્ષ'ણુ ઈચાદિ સામસામી 
શક્તિઓ છે, ૭તાં તે સર્વ સંવાદી થઈ જગત-ત્રમાં પરસ્પર સહાય- 
કારક થાય છે, અને વિશ્વય'ત્રને બંધ પાડતી નથી, એ કેઈ યોજનાર 
પ્રભુને દર્શાવી આપે છે. એ શકિતએ જુદાં જુદાં સ્વત'ત્ર બલ કે 
સ્વત'ત્ર કર્તા હોય તે! આવી રચના થઈ શકે નહિં. સધળે એક 
સરખી અને વિરેધરહિત ધટના એક પ્રભુના નિયમથી જ થઈ શકે, 
અનેક સ્વત'ત્ર પ્રભુથી થઈ શકે નહિ. અમદાવાદ જેવા એક નાના 
સરખા શહેરમાં-જે શહેર પૃથ્વીનાં વિસ્તારમાં માત્ર નજીવો નાનો 
સરખો ભાગ છે તે શહેરમાં-એક સમય ગાયકવાડ અને પેશ્વા ખેને 
"સાથે અમલ થોડા વખત ચાલ્યો તો અંધાધુતી થઈ. તો આખા 
વિશ્વમાં--કે જેના પરિણુામનાં પૃથ્વી માત્ર અલ્પપ્રમાણુ અને ગણુ- 
તરીમાં નહિં સરખી છે તેમાં--એકથી વધારે પ્રભુનો અમલ કેમ 
ચાલે? અનેક પ્રભુથી અવિસંવાદી ચો।જના કેમ પ્રવર્તે ? માટે, 
“જગતમાં જે અનેક ખળા અને શકિતઓ છે તે સર્વ એક યે।જ- 
નારના પ્રેરેલાં અને નિયમાનુસારી છે. એ શક્તિઓના આકસ્મિક 
સંચોગથી વિશ્વર્ચના ખની શકે તેમ નથી. એ શકડ્િતિઓમાં બુદ્ધિ કે 
સાન નથી કે તે નનતે ઉત્પન્ન થઈ શકે અથવા એક ખીજની સાથે 
મળો અમુક ધારૈલાં ફૂલ કે ચેોજના પારે પાડી શકે. એક ઓરડામાં 
પોલાદ, પીતળ, પાણી, અગ્નિ, લાકડાં છુટાં નાખીશું તો તેથી યાં 
કઈ એન્%ન બનીને ચાલવા નહિં માંડે. બુદ્ધિ વાપરનાર મિસ્તરી 
વિના સવ* નિરથક પડયાં રહેશે. બુદ્ધિવ્યાપાર કરનાર થે।જનાર 
વિના વિશ્વમાંનાં સવ બળ નકામાં છે. એ ખળ ન્નતે ૩'૪ કરી 
શકતાં નથી. મનુષ્યે કયાં બુદ્ધિ વિના યોજના થયેલી દીઠી કે 
વિશ્વમાં તેવી યોજનાનું અનુમાન કરવાનું સાધન મળે ? હેતુ ૭તાં 
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સાન વિના થયેલી ગોઠંવણુની કલ્પના સાર્‌ મતુષ્યને અનુભવને 
આધાર લેશમાત્ર નથી, તેમ બુદ્ધિને પણુ એ સંભવિત લાગવું નથી. 
મનુષ્યના શરીરમાં જીવનવ્યાપાર કેવી સુક્ષ્મ, સંકુલ અને વિવિધ 
ધટનાથી થાય છે તેનો વિચાર કરીશુ; વનસ્પતિઓના જવન માટે 
કેવી યથાચિત ભૂમિ, ક્ષાર, પાણી, હવા વગેરે અનેક ન્નતની અતુ- 
કૂલતા આવી રહેલી છે તેનો વિચાર કરીશુ; આવી આવી ગોઠવણે। 
જ્યાનમાં લઈર્‌।,, તો એ જ અતુમાન થશે કે સ્તાયુ, અસ્થિ,. 
શૈણિત, માટી, પાણી, વાયુ વગેરેમાં અમુક હેતુ સફળ કરવા એકઠો. 
થઇ વત'વાની બુદ્ધિ નથી, માટે તેમને એકદા થઇ પ્રભત્તિમાં મુકનાર 
સાનવાન યોજનાર હોવો જેઇએ. સૃણિના નિયમો, શક્તિઓ કે બળા 
પૃથફ છતાં જાતે એ થોજનાનું કાયપ કરી શકે નહિં. એ સવ 
નિયમો, શક્તિએ અને ખલેો! અંતવાળાં છે, સ્ઞાનરહિત છે. મતુષ્યને 
અનેક રીતે અનન્તતાતું ભાન થાય છે, મતુષ્ય સાનવાન છે, મતુષ્ય 
ક'ઇક યોજના કરી શકે છે; છતાં એવી ભાવના અને એવા સાનવાળે। 
મનુષ્ય વિશ્વતી યે।જના કરવા કે પૂરેપૂરી સમજવા કેવળ અસમય' 
છે, તે જતે ઉત્પન્ન થઈ શકતો! નથી અને સ્વબલથી જવન ચલાવી 
શકતો નથી. તો અંતતામાં આવી રહેલી બુદ્ધિરિહિત જડ પ્રકૃતિ 
સ્વય'ભુ હોય, પોતાની કત્રી” પોતે હોય, પોતે ચોજના કરનારી હોય, 
એ વિચાર જ મનુષ્યનું અંતઃકરણુ મ્રહણુ કરવા ના પાડૅ છે. 

વળી, કાયષકારણુનો સ'બંધ કરાવનાર સ્વાભાવિક મનુષ્યપ્રેરણા, 
સવ દેખાતા બનાવોની પાછળ રહેલી શક્તિ તરફ જતી સનુષ્યાન્ત- 
કરણુની સહજ વાંછના, સકલ પરિપૂણુ તા માટેની સોત્કઠે ભાવના, 
પોતાના સવ જીવન માટે પોતાની ન્નતની અપર્યાપ્તિ વિશેની થતી 
લાગણી, સ્વભાવના અંશ કઈક મૂલમાંથી ઉત્પન્ન થયા છે એ 
પ્રતીતિ, એહિક જવનમાં અસ્તિત્વો સવે અપરિપૂણુ છે એ અનુભવથી 
સકલત્રાદી સ'પૂ્ણુ સત્ત્વાતાધની લાગતી જરૂર, આ સર્વ જ્નાવ 
ઈશ્વરના અસ્તિત્વ, કહૃત્વ અને નિય'તૃત્વતો દહ વિશ્વાસ કરાવે છે; 


પ્રરૃતિપર પુરુષોત્તમ. ૧૫૫. 
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ચેતન્યમય પ્રભુની પ્રતીતિનું એક ખીજુ' કારૂયુ પણુ મનન 
કરવા યોગ્ય છે. તેનો ઉપલી ચર્ચા સાથે વિચાર કરતાં ઈશ્વરના એક 
ખીનન ગુણુનું પણુ સાન થાય છે. 

જે જડ પ્રકૃતિમાં કેઈ ઠેકાણે જવામાં આવતું નથી, અને જે 
જડ પ્રકૃતિના કે।ઈ નિયમોથી ફેલિત થતું નથી-તે સદાચરણુસાન 
મનુષ્યના હદયમાં રહેલું છે એ સર્વ કેઈ સ્વાનુભવથી જણેં છે. 
મનુષ્યતો આત્મા એ સદાચરણુન્ઞાનની સાક્ષી પુરે છે. એ નાનને 
જડ સાથે કશે! સંબંધ નથી. પ્રકૃતિમાં ચૅતન્ય છે જ નહિં અને સર્વ 
સ્થળે જડ અને જડના સંસ્કાર વ્યાપી રદ્રા છે એમ કહેનાર્થી આ 
સદાચરણુન્ઞાનનો ખુલાસો આપી શકાતો નથી. મનુષ્યના બીન સાન' 
માટે જડવાદી ક'ઇક એવે। ખુલાસો આપે છે કે જીવનના અને રક્ષણુના 
વ્યાપારમાં પ્રશૃત્ત થયેલી તથા પરપરાથી પ્રાપ્ત થયેલી બુદ્ધિથી એ સાન 
થાય છે અથવા આકસ્મિક આવસ્યકતાતે સમયે જડી આવેલી સમ- 
જથી એ નાન મળે છે, પણુ સદાચરણુન્ઞાનની ઉત્પત્તિ એવી કેઈ 
પણુ રીતે નથી. સદાચરણુથી કેટલીક વખત જવનના રક્ષણુમાં વિરોધ 
થતો માલમ પડે છે, આવશ્યકતાને સમયે સદાચરણુનાન જે માગ 
સુઝાડે છે તે લાભાલાભની તુલનાને અતુકૂલ નથી હોતું. સદાચરણુવું 
ધોરણુ એહિક પદાર્થૌતી કે પદાર્થોના નિયમોની સાથે એક સરખુ જ 
છે જ નહિં. જડ પદાર્થ કેઈ રીતે સદાચરણુ શિખવતા નથી, 
સદાચરણુનું ત્તાન આ જીવનના કે।ઇ અતુભ્રવથી મળ્યું નથી. બાળકને 
પણુ સદાચરણુ પ્રિય થાય છે. દુરાચારી જવન ગાળનારતનું અન્તઃકરણુ 
પણુ અન્દરથી સદાચરણુ પસંદ કરે છે. મહાતત્ત્વચિતક કેન્ટનું કરેલું 
સદાચરણુતત્ત્વનું અન્વેષણુ સમનવતાં શેપ કહે છેઃ “વ્યક્તિની ઈચ્છા 
તરફ એકદમ પોતાનું લક્ષ પ્રેરી અને જવાબદારીતી ભાવનાના સ્વ- 
રૂપને પરાકાછાએ પ્હોંચાહી વિચારકંમતે આરભ કરતાં તે પ્રથમ એ 
જ વાકય નિશ્રયપૂવક કહે છે કે સકલ જગતમાં એક માત્ર ખરેખરી 
અને કેવલ સદ્‌વસ્તુ તે “સદિચ્છા' છે અને સદિચ્છા તે સવ શઃ માત્ર * 
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નીતિનિયમથી જ વ્યવસ્થિત થાય છે. એ નિયમનું સાન માનુષ અનુ- 
ભવ પરથી સામાન્ય તારવતાં મળેલું નથી અને તેથી માનુષ અનુભવની 
“હદમાં જ તેનું નિય'ત્રણુ છે એમ નથી. પણુ એ નિયમ માતુષ અનુ- 
ભવથી અતિક્રાન્ત હોઇ આખા વિશ્ચમાં વ્યાપી રલો છે, અને જે 
જે અસ્તિત્વવાળાં હોય અને તેને વિશે વિચાર કરી શકે તેવાં હોય 
તે સવને એ નિયમનું વાસ્તવિક તત્ત્વ લાગુ પડે છે. કેન્ટ કહે છે 
કે જવનમાં સર્વ તરફથી મતુષ્યને બીન્નની અપેક્ષાના સંબંધમાં જ 
સાન થાય છે; નીતિનિયમના વિષયમાં પ્હેલી વાર્‌ જ સ્વત'ત્ર થઇ 
તે અનન્ય ગંબંધ સત્ય તત્ત્વ જણી શકે છે. એ તત્ત્વતી સત્યતા 
મનુષ્યો હોય ત્યાં સુધી જ પ્હૉંચે છે એમ નથી. જ્યાં જ્યાં બુદ્ધિ 
છે ત્યાં ત્યાં એ તત્ત્વ સત્ય ભાસે છે. આ ખાલ્મસ્થિત નિયમ વ્યકિતમાં 
પ્રવેશ કરે છે, તે પ્રવેશને મતુષ્યને। અન્તર્દીપ કહે છે. વિશ્વવ્યાપી 
વિવેકને અર્થાત્‌ ધશ્વરતી ઈચ્છાને સવાદી થઈ વ્યકિતની ઈચ્છા તેના 
નિય'ત્રણુમાં આવી છે તેનો જ એ અન્તર્દીપ સાક્ષાત્કાર છે.” આ પરથી 
અનુમાન કરી કેન્ટ કહે છે, “ વિવેકબુદ્ધિ કહે છે કે નીતિમય ઈચ્છા 
પણુ હેતુ થવા યોગ્ય છે. પણુ આપણુને માલમ પડે છે કે અહીં નીતિમય 
ઇચ્છા અને સુખ ખે એકસ્વરૂપ થાય છે (અર્થાત નીતિમાં જ સુખ 
રહેલું હોય છે). આ સંગમ પ્રકૃતિ કરાવતી નથી; તે સાધિત કરવાનું 
મનુષ્યમાં ખળ નથી. પ્રકૃતિથી ઉ'ચે રહેલી અને મનુષ્યથી વધારે 
અળવાન એવી કે!ઇ શક્તિ હોવી નઈ એ; કે જે નીતિમય વ્યવસ્થા 
'જાળવી રાખે છે, અને સદ્્‌ગુણુ અને સુખનો સંગમ તથા દેષ અને 
દુ:ખને। સંગમ કરાવે છે. આ સત્ત્વ તે ઈશ્વર છે.” આ રીતે પ્રકૃતિદર્શનનતી 
કૃ સાંસારિક અનુભવની સહાયતા વિના મનુષ્ય સદાચરણુનું જ્ઞાન 
ગંપાદન કરે છે અને તેમાં પ્રવાતિત થાય છે, તથા તેથી અનન્યસમ 
સુખ પ્રાત કરે છે. લાભની આશા ન છતાં, તુકસાનનું પરિણામ 
નક્કી છતાં, પૃથ્વીમાં કોઈ ઇનામ આપનાર કે સન કરનાર, જનાર 
કૈ પકડનાર ન છતાં મનુષ્ય સુમાર્ગે, સદાચરણે ચાલે છે;-એ સવે 
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બતાવે છે કે એ સદાચાર પ્રકૃતિથી કે!ઈઈ પરનો નિયમ છે. જડ. 
પ્રકૃતિમાં સદાચારતી ક'ઈ સૂચના થતી નથી. મનુષ્યની વિવેકબુદ્ધિના 
ખાસ વ્યાપાર પૂર્વે તે સાન આવી મળેલું લાગે છે; એ સાાનતું મૂલ. 
પ્રકાતિથી અને મનુષ્યથો પર રહેલા પરમાત્મામાં છે. 

ઈશ્વર ્ચતન્યમય કર્તા છે અને સદાચરણુનું મૂળ છે-એ ખે 
જે તેના ગુણુ કલ્રા તે પરથી ખબીન્ન બે ગુણુ ફલિત થાય છે. 

પ્રથમ તો એ કે ઈશ્વર પ્રકૃતિથી પર છે. આપણી પ્રાર્થના 
માળામાં એક ગધ પ્રાર્થનામાં કહું છે કે, “આ વાતને વિચાર જેમ 
જેમ વધારે કરિયે છીએ તેમ તેમ તમારી અતિગહન શકિત તથા 
ચે।જના વધારે વધારે પ્રકાશમાન થાય છે. આ સવ રચના પ્રકૃતિથી 
થાય છે એવું માનનાર ભૂલ કરૅ છે; કેમકે સ્ઞાનરહિત પ્રકુતિ કાંધ 
ચો।જના કરી શક્રે નહી. માટે એ પ્રકૃતિમાં જે સત્તા છે તે, હે પ્રભુ, 
તમારી સ્થાપેલી છે, અને તે સત્તા યોજનાપૂવક મુકેલી છે. માટે 
તમને પ્રકૃતિથી પર એવા પુરુષોત્તમ એવા નામથી મહાવિદ્દાનાએ 
વણુવેલા છે.” ઈશ્વર પ્રકૃતિથી પર છે એમ કહેવાનો અર્થ એ છે 
જે તે સૃદિનો કર્તા છે પણુ સૃદિમાં અન્તભૂત નથી, સૃણ્માં સમા" 
યલે। નથી. સ્રા સ્ૃણિથી ભિન્ન છે. ઈશ્વર સ્રાણ્માં સમાયલા હોય. 
તો ઉત્પત્તિ, નાશ, અસ્વય'ભૂત્વ, પરાધીનત્વ, વગેરે સૃણિના ગુણુ 
ઇશ્વરને લાગુ થાય. પણુ €ંશ્વર સૃષ્ટિના કર્તા છે તેથી સૃછ્િના એ 
ગુણ્‌। ઈશ્વરમાં હોય જ નહિં; સ્ૃષિ તો સ્રજેલી છે મા2 ઉત્ત્પત્યાદિ 
એ ગુણુ। તેના થયા છે. સ્રજનાર તે ગુણોથી ભિન્ન રહેલા છે. વળી 
સૃષ્ટિમાં જે ચૈતન્ય છે તે જડના સંથોગવાળુ', અલ્પન્ઞાનવાળુ' અને 
અલ્પશકિતવાળ' છે. ઈશ્વર શુહ્ચૈતન્યરૂપ છે, સવત છે, સવશકિત- 
માન છે, અને તેથી સ્ણિથી ભિન્ન છે. આ કારણુથી ઈશ્વરને 
“તટસ્થ કર્તા' કલા છે. “તટસ્થ'નો એજ અર્થે છે કે “પ્રકૃતિથી ભિન્ન',. 
“પોતાની સૃષ્િથી જુદા રહેલા.' સૃણિનું શું થાય છે તેની દરકાર 
વિનાના કે સ્ૃણિતી સંભાળ રાખવાને અસમર્થ, એવો તટસ્થ શખ્દતે. 
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અથે નથી. પોતાનાથી ધણા ઉતરતા ગુણુવાળી, ધણા ઉતરતા સાન- 
વાળા, ધણી ઉતરતી શક્તિવાળી જે સૃણિ પોતે રચી છે તેમાં ભળી 
ન જતાં તેનાથી ભિન્ન રહેલા-એટલેો જ અથે છે. મનુષ્ય અને 
ખીજ સૃષ્ટિ ઈશ્વરથી ધણી ઉતરતી છે એ તો નિઃસશય છે. તેથી 
'ઈશ્વિર્તે સૃણ્િતા એક ભાગ થયેલા કહેવા એમાં તેના ઉત્તમોત્તમ 
ગુણુની અવગથણુના થાય છે. આ માટે જ આપણી પ્રાથેનામાળામાં 
“આવાં વાડયેો છેઃ 

“સૃણ્િ તણી રચના રચી પોતે પૃથક્‌ રલ્રા નિષ્કામ; 

“સૃણ્વસ્તુથી ભિન્ન અગોચર, એક તત્ત્વ જે અકલ ખરૂં; 

“્રકૃતિપરા પરમેશા પ્રણુમું પ્રભુ ઈશા? 

“ઉત્પન્ન વિશ્વ કરિ તે થકિ છે વિયેગે.' ” 

ખીજેો એક ગુણુ ઈશ્વરના પુસ્ષત્વ (0૯1૩૦1૧૧11૫))ને ફલિત 
ચાય છે. ઇશ્વરને પુસષ, પુરુષોત્તમ કલ્રા છે તેમાં પુરુષ'નો અથે 
“મનુષ્ય જેવા આકારવાળા કે રૂપવાળા' એવો નથી. “ચ્છાશક્તિ 
વાપરનાર સખળ તત્ત્વ એજ પુસ્ષ શખ્દતેો અથે છે. એ શખ્દ માત્ર 
જે સ્થિતિ છે તે પરથી વિચારતી અતુકૂલતા સારૂ કલ્પેલું, સ્વત"ત્ર 
ગ્મસ્તિત્વ વિનાનું, ભાવવાચક નામ નથી, પણુ તર્ક કરી ર્સકલ્પાનુસાર 
કૃતિ કરવાની શક્તિવાળા ઇચ્છા કરનાર અસ્તિત્વને વાચક છે. લ્યુમ 
કહે છે તેમ ઈશ્વર વિશે વિચાર કરતાં એમ લાગે છે કે ત્તાનવ્યા- 
પારમાં મનુષ્ય ક'ઈકે ૫શ્વરતે મળતો છે. આ માટે મનુષ્ય જીવાત્મા 
કહેવાય છે અને પશ્વર પરમાત્મા કહેવાય છે. બન્ને શખ્દમાં આત્મા 
પુસ્ષત્વશક્તિનો વાચક છે. 

સૃણ્િમાં નથી તેવો સ્રણત્વતો ગુણુ ઈશ્વરને છે, અને પ્રકૃતિમાં 
3 મનુષ્યમાં નથી તેવી સદ્ગુણુતી આદશેભૂત તથા પ્રભવભૂત ભાવ- 
નાનો ઈશ્વર ભંડાર છે, તેથી પરમાત્મા અને પ્રકૃતિપર્‌ વિશેષણે। તેને 
અપાય છે. તે જ પ્રમાણે જનનકાર્યમાં તથા સદાચારભાવનામાં પુરુ- 
પત્તો ગુણુ સમાયલો છે. સૃણિ ઉત્પત્તિ કરવાની ઈચ્છા થયે તેનો 
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અમલ કરવો એ શક્તિનો વ્યાપાર છે. પણુ પુસુષત્વનેો વિશિષ્ટ 
“વ્યાપાર તો! નીતિમય ઈચ્છા સફલ કરવામાં છે. પુરુષત્વ વિના નીતિ 
હોઈ શકતી નથી. નીતિ પ્રવર્તાવવાની ઇચ્છા હોઈ તે સાથે તે ધચ્છાનોા 
'અમક્ષ કરવાની શક્તિ હોવી ન્નેઈએ. સુનીતિનિયમ તે શકિતવાળી 
'ઈચ્છાનો નિયમ છે. માત્ર સદ્ભાવના સુતીતિવાળી થઈ શકતી નથી. 
વ્યાપાર કરવાની શક્તિવાળું સ્વત'ત્ર અસ્તિત્વ હોય છે તે જ સુતી- 
તિનું કાય કરી શકે છે, તે જ સદાચાર કરી શકે છે. માટે ઈશ્વરને 
ભાવરૂપે કે ભાવના રૂપે માન્યા નથી પણુ પુસ્ષ રૂપે માન્યા છે, ઈશ્વર 
તે માત્ર પ્રકૃતિમાં વ્યાપી રહેલો ગુણુ, અંશ કે તત્ત્વ નથી, પણુ પ્રકૃતિ- 
પર બળવાન પુસ્ષોત્તમ છે. જ્ઞાનની સાથે તેનામાં સુનીતિની ઈચ્છા 
છી અને સુતીતિ પ્રવર્તાવવાનું બળ છે. મનુષ્ય જ્ઞાન, ₹ચ્છા અને 
'મતોબલવાળા પ્રાણી છે તેથી જ તેને નીતિનો અધિકાર છે. પશુ- 
ઓથી મતુષ્યમાં એ પુરુષત્વ જ વિશેષ છે. એ પુસ્ષત્વ શું છે તે 
સદાચરણુબળને વિચાર કરતાં અર્થાત સદાચરણુ કરવા સાર્‌ કેટલું 
'અળ મનુષ્યને વાપરવું પડે છે તેનો વિચાર કરતાં આપણુને સમન્નય 
છે, આપણે ન્નણીએ છીએ કે સદાચરણુનું  ત્ાન છતાં, સદ્ગુણુ શું 
છે એ અને તેને અખંડિત રાખી વત*વું એ કતવ્ય છે તથા આવ- 
'શ્યક છે એ નાન છતાં મનુષ્યો ધણીવાર દુરાચારમાં ધસડાઇ ન્નય છે, 
દુર્વિકારોાની ન્નળોામાં ફસાઇ પડે છે; મોટા સાની પુરૂષો પણુ કોઇ 
જાઈ લાલચને વશ થઇ ગયા છે. આ વિકારપ્રાબલ્યમાં સદાચરણી 
થવા મનુષ્યતે જબરો ₹ચ્છાવ્યાપાર કરવે પડૅ છે, સમથ મનોબળ 
વાપરવું પડે છે. મનુષ્યમાં ધણીવાર એ ખળ ખુટે છે, મનુષ્ય એટલે 
નિ્ખ'ળ અને પામર છે કે પોતાના ખળથી આ દુસ્તર સાગર તરી 
જવું અશકય થઈ પડે છે. એવી મુંઝવણુને વખતે, એવી શક્તિહીન- 
તાને સમયે ભકિતિવડે તેને. આશ્વાસન મળે છે, શાન્તિ મળે છે, ધૈયઃ 
મળે છે, ખળ મળે છે. સવ શક્તિમાન, સદ્દગુણુનિધિ. પુરુષાત્તમની 
_ગ્રાર્થ.ના: કરતાં તેતી સાથેના ચોગમાં તલ્લીન થતાં જવ્રાત્મા તેના 
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શુભ અંશ ફ'છક પ્રાપ્ત કરે છે, ચારૈ તરફે વિકાર અને દુખલતા. 
છતાં સર્વ ઉપર એક પૂન્ય આદશ જેઈ તેનું અવલમ્બન કરી, તેતી 
પ્રાથના કેરી, તેતી પાસેથી ખળ મેળવી સદાચરણે સતત ચાલી શકે છે. 
સદ્દાચરણુખળતી આ મ્હોાટી શકિત સંપૂણુ રીતે પુસ્ષાત્તમ પ્રભુમાં 
રહેલી છે, તે એ બળના નિધિ છે માટે જ આપણી પ્રા્થ'નામાળામાં. 
તેમતી સ્તુતિ કરી છે કે, 

“તમે સ્વઇચ્છાખલસુક્રિયાની 

“ધરે પ્રભૂ શક્તિ પ્રપૂર્ણતાની.” 

આ પુરષોત્તમત્વ સંબંધે શેપ કહે છે, “જેનામાં નીતિભાવના 
જાગૃત થઈ છે તે મતુષ્યના મન સમક્ષ કત'વ્યનિયમ ખીન સર્વ 
સ્તાનવિષચોાથી વધારૈ નિકટ આવે છે અને વધારે ગાઢ અસર ફરે છે. 
આ નિયમ આટલે બધો તેના સવ વિચારોની સમીપ રહે છે, તેનીઃ 
ભાવના ધણી વાર્‌ ગુપ્ત છતાં હમેશ હાજર હેય છે, ન્નણે તેતુ”* 
આન્તર અસ્તિત્વ જ હોય તેમ તેતી પછાડી ભમ્યાં કરે છે--તો 
એ નિયમ તે શું છે, કયાંથી આવે છે? એ શું માત્ર અતુમાનગમ્ય, 
અસ્તિત્વરહિત ભાવ છે ? વિવેકશક્તિને જે પ્રભુવત્‌ જણાય છે અને 
આત્માની ઈચ્છા જેના શાસનને નમે છે, વિવેકશક્તિ અને 
આત્મેચ્છા ખન્નેને જે પોતાથી ઉત્કૃષ્ટ જણાય છે, તે માત્ર પૃથક્કૂત 
ભાવ ન હોઇ શકે, એ બન્નેનું ક'ઇ સશ#્નતીએ જ હોવુ જઇએ. 
નીતિનિયમ તે આપણા ઉચ્ચતમ સ્વભાવના જેવી નતનુ' સ્વત'ત્રસ્થિત 
અસ્તિત્વ હોવુ' ન્નેઇએ, અથવા તો આપણામાં જેમ વિવેકશકડિત 
અને પચ્છાખલ છે તેમ તે ગુણે અન'તતા પરિમાણે ધાર્‌ણુ કરનાર 
એવા કોઈમાં એ નીતિનિયમ વસી રહેલો હોવા જેધએ. જેને માટે 
આપણા અન્તરાત્માને આપણા પુર્ષત્વને એમ લાગે છે કે તે સ્વામી 
છે અને સ્વામી છે તે યોગ્ય છે, તે કાં તો પોતે પુરુષ હોવો ન્નેઇએ,,. 
અથવા સંભવિત હોય તે પુરષ કરતાં પણુ કઇ ઉચ્ચતર હોવો 
નનેઈએ, પુસષ કરતાં ઉતરતા સ્વરૂપનો તે ક'૪ હોઇ શકે નહિ, અતે 
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સર્વ સ્વત'ત્ર અસ્તિત્વ વિનાના, કેવળ નિયમેો। અને ભાવે તે પુરુષત્વ 
કરતાં ઉતરતા સ્વરૂપના જ છે. જે નીતિનિયમ આપણે ત્રહણુ કરીએ. 
છીએ તે શું છે અતે ડયાંથી આવે છેઃ એ પ્રશ્ન પુછતાં પરિણામે 
આપણી આવી પ્રતીતિ થાય છે.” 


આ સવે વિવેચનમાં ધ્યાનમાં રાખવું જેઈ એ કે ઇચ્છાબળને 
વ્યાપાર ફરનાર આત્મા પુસ્ષ કહેવાય છે, તે પુસ્ષના અથેમાં મનુષ્ય 
જેવી આકૃતિ આવતી નથી. પુરુષત્વ સારૂ આકૃતિનતી જરૂર નથી, 
જીવાત્માતી બહાર આવેલી આર્ઝુતિને અને તેના પુરુષત્તને ક ઈ સંબંધ 
નથી, જેમાં પુસષત્વ રહેલું છે તે આત્મા આર્ફાતતો નાશ થયે પણુ 
પોતાનું સ્વરૂપ અને પોતાના ગુણુ કાયમ રાખે છે, પુરુષત્વને આકૃતિ 
સાથે આવશ્યક સંબંધ નથી એ સ્પષ્ટ કરવા જ ઉપનિષદોમાં પરમાત્મા 
માટે કલ્યુ' છે કે, 

ઝપાળિપાક્તે ત્રવનો શ્રછીતા 
પશ્યલ્યત્રજ્નુઃ સ શળોલ્યવખઃ । 

સ લેત્તિ વેષ ન ત્ત તલ્યાસ્તિ વેત્તા 
તમાક્સ્થયં પુરૂષ મછાન્તન્‌ ॥ 

અથે--તેને પગ નથી પણુ તે ત્વરિત ગતિ કરે છે, તેને હાથ 
નથી પણુ તે ગ્રહણુ કરૈ છે, તેને ચક્ષુ નથી પણુ તે જુવે છે, તેને 
કણુ નથી પણુ તે સાંભળે છે. જણુવા યોગ્ય સવતે તે નનણે છે 
પણુ તેને ન્નણુનાર કેઈ નથી; તેને સર્વથી મુખ્ય મહાપુરુષ 
કૅલ્રો છે. 

જિવ્યાકમૂલેઃ પુસ્ષઃ સ વાજામ્યંતરો શતઃ । 
ઝત્રાળો શમનાઃ શુષ્નો શક્ષરાત્પસ્તઃ ૫ર: ॥ 
અથ--તે પુસ્ષ દિવ્ય છે, અમૂતઃ છે, ખહાર તથા અંતરમાં છે, 
જન્મરહિત છે, પ્રાણુર્હિત છે, મતરહિત છે, શુદ્ધ છે, મ્હોઢા અક્ષર 
(છવાત્મા) થી પણુ મ્હેટો છે. 
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મહાપુરુષ, પરમ પુસ્ષ, પુસ્ષાત્તમમાં જે ગતિ છે, જે મ્રહણુ 
શક્તિ છે, જે સાનશક્તિ છે, તે આકૃતિતી ગતિ, આકૃતિની ગ્રહેષુ 
શક્તિ, આકૃતિની ઈ-ન્દ્રિયશશકિતિથી ભિન્ન જ છે. એ દિ્વ્યિ પ્રભુ 
પુરુષ છે પણુ તેને મૂર્ત રૂપ નથી. પુરુષત્વવાળા આત્મા તે વનસ્પ- 
તિમાં રહેલા પ્રાણુથી અને પશુખ માં રહેલી ઇન્દ્રિય વડે ગ્રહેણુ 
કરવાની શક્તિથી ભિન્ન જ છે. મતુષ્ય પણુ એવે પુરૂષ છે પણુ 
તે માત્ર અલ્પશકિત જવાત્મા છે. ઈશ્વર પરમાત્મા છે, પુસુષોત્તમ છે. 





મધ્યમતા** 
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કેટલીક વખત કહેવામાં આવે છે કે મધ્યમ સ્થિતિ શ્રેષ્ઠ છે; 
ઉત્તમ સ્થિતિ સારી નથી, તેમ અધમ સ્થિતિ પણુ સારી નથી. 
સપત્તિ, જવન, આચાર, વિચાર, લાગણી ઇયાદિ અનેક વિષયોમાં 
આ મુત્ર લાગુ પાડવામાં આવે છે. સપત્તિના વિષયમાં બહુ ધનિકતા 
કેટલાક અનિષ્ટ ગણે છે, અને સાધારણુ દ્રવ્યસાધનને પ્રણ ગણે છે; 
પાસે ધણું ધન હેય એમાં હાનિને વિશેષ સભવ માને છે અને 
સાધારણુ ધન હોય તેમાં સતોષ અને સુખનું કારણુ માને છે. એ 
જ રીતે જવનની સર્વ બાબતોમાં સવ સુખમાં, સર્વ વ્યવહારમાં, 
સાધારણુ સ્થિતિ સારી ગણાય છે. અતિ ગવી રાવણને! નાશ 
થયો તેની સાથે અતિ દાનથી ખલિરાજાને અને અતિ રૂપથી સીતાને 
હાનિ થઇ એ સરખાવાય છે, અને સવત્ર “અતિ' ને વ્ય ગણુ- 
વાનો ખેોધ થાય છે; દાનશૃત્તિ અને સોન્દર્ય'માં પણુ અતિશયને 
અનિણષ ગણી સાધારણુતા પચ્છા કરવા યોગ્ય કહેવાય છે. આચારમાં 
પણુ આ સૂત્રના પ્રાધાન્યને। સ્વીકાર થયેલો જેવામાં આવે છે. જે 
ધર્મોમાં કે ર્તિઓમાં અમુક આચાર પાળવા એ કર્તવ્ય ગણ્યું છે 
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તેમાં છેક છેડે જવું ધણી વાર સારૂં ગણાતું નથી. સ્નાન, અપવાસ, 
આહાર, અસ્પરો પત્યાદિ આચારના વિધિ અક્ષરશઃ પાળવા એ 
ધમહીનતા ગણાય છે; તેથી એમાં મખ્યમ માર્ગ જ શ્રેષ્ઠ છે એમ 
કહેનારા ધણા જનો ન્નેવામાં આવે છે. વિચારમાં પણુ મધ્યમ સ્થિતિ 
જાળવવી એ શ્રેષ્ઠે મનાય છે. વિચારમાં ખહુ ઉંડા ઉતરવાથી ફળ 
નથી તેમ છેક વિચારહીન રહેવું એ યોગ્ય નથી માટે સાધારણ 
વિચારના પ્રયત્નમાં મન રે।કવું એમ કેટલાક ઉપદેશ કરે છે. લાગ- 
ણીમાં તેમ જ સનાય છે. અત્ય'ત ક્રોધ કરવો એ ખોડું છે. કોધરહિત 
થવું એ નિબળતા, અન્યાયસહન ઈત્યાદિ દોષવાળ' છે માટે સાધારણુ 
ક્રોધ કરવો એ જ ચેોગ્ય છે એમ ધણી વાર કહેવાય છે. આ મત 
લોભ, ઈખ્યાદિના સંબંધમાં પ્રવર્ત છે એટલુંજ નહિં પણુ દયા, પ્રેમ 
સરખા ભાવોના અતિશયને પણુ અનિજ ગણે છે. વળી આ મૂત્રની 
પ્રરૃત્તિ કેટલાક એટલે સુધી ચલાવે છે કે સદ્ગુણુનતી ભાવનાને પણુ 
તે વડે નિયમિત કરવાનો તેએ પ્રયત્ન કરે છે. તેએ એવી વ્યાપ્યા 
કરે છે કે બે વિરોધી ગુણની વચ્ચેનો ગણુ તે સદ્ગુણુ કહેવાય. 
એ મત પ્રમાણે ક'જીસાઇ અને ઉડાઉપણા વચ્ચેને। ગુણુ તે ઉદારતા, 
કરતા અને અન્યાયસહન વચ્ચેનો ગણુ તે દયા; ઈત્યાદિ રીતે દરૅક 
સદ્યુણુનું લક્ષણુ બાંધવામાં આવે છે. ખે સત્ય વચ્ચેના સધ્યમ ને 
શ્રેષ્ઠ ઠેરેવવાની આ પહદતિ 5૦]1તૈલા1 116૮11 ( સુવ્ણવત્‌ મષ્યમ ) 
ના મત કહેવાય છે. આ મતનું હાસ્યજનક અવુકરણુ ક્રેટ્લીકવાર 
એટલે સુધી યાય છે કે શુભ ગુણુને તેના અંત્ય કહેવાતા એકાદ 
ગુણુ સાથે અભિન્ન ગણુવામાં આવે છે, શરને નિર્દય કહેવામાં આવે 
છે, સાદાને મતિહીન કહેવામાં આવે છે, ગુહ્દાચરણુ વાળાને ઢૉંગી 
કહેવામાં આવે છે, અને ભત હરિ ખિન્ન અતે કૃદ્ધ થઈ પુછે છે ક્ર 
તત્વને નામ ગળો મવેલ્ઝુમુતિતાં ચો છુઝનેર્તાવિતઃ સુગુણી 
જનોના એવે કયો ગુણુ હેય કે જેને દુજ્નાએ ક'ઈ ખોટી છાપ 
આપી ન હોય ? 





૧૬૪ ધમ ને સમાજ. 
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. આ છળંતંટા1 10૦20 નો મત સત્ય છે કે કૈમ અને તે 
ધર્મને અને ભકિતને લાગુ પડૅ છે 'ે કેમ એ પ્રશ્ન વિચાર કરવા યોગ્ય. 
છે. સદ્ગુણુભાવના અને કર્તવ્યકૃતિના વિવેચનમાં પ્રવેશ કરી એ 
મત ધર્મવિચારતી સમીપ આવી પહોંચ્યો છે એમાં તો સંશય નથી. 
વિચાર કરીશું તો માલમ પડશે કે આ મત કેવલ અયથાર્થ છે.. 
આપણા તરકૈને યોગ્ય રીતે ન ગોઠવ્યાથી અયથાસ્થિતિથી જે ભૂલે 
થાય છે તેનો આ મધ્યમ સ્થિતિનો મત એક દાખલે છે. 

પ્રથમ તો એ જ ધ્યાનમાં લેવાનું છે કે જે સજ્યમાં જ' 
પરમ સુખ હોય, જે મષ્યમમાં જ પરમ આન'દ હોય, જે મધ્ય- 
મમાં જ પરમ સતોાષ હોય, જે મધ્યમમાં જ પરમ સાધુત્વ હોય, 
તો તેથી કશાને ઉત્તમ કહેવું એ શબ્દચ્છઠલ છે; એમ હેય તો તો. 
એ મધ્યમ તે મધ્યમ નહિં પણુ ઉત્તમ કહેવાવું જોઇએ. વાસ્તવિક 
રીતે તો અહિ “મધ્યમ' અને 'ઉત્તમ' રાખ્દના અર્થ ખદલાયલા છે 
અને ભૂલનું તે એક કારણુ છે. ઉદાહરણુ માટે શરીરના બંધારણને 
વિષય લઇગૅ. આ સંબંધમાં એમ કહી શકાશે કે અત્યત જાડા 
હોવામાં સુઠ નથી તેમ ખહુ પાતળા હોવામાં પણુ સુખ નથી,. 
અને સપ્યમ સાધારણુ બાંધાવાળા હોવામાં સુખ છે. આટલે સુધી 
રાખ્દ્રેનો ઉપયોગ ખરેખર છે. પર'વુ એમ નર્હિ કહી શકાય કે 
મધ્યમ શરીર-ખાંધાો ઉત્તમ શરીર-ખાંધાથી પણુ સારા છે. અત્ય'ત 
જાડા હોવું એ ઉત્તમ શરીર-ખાંધેો જ નથી. મધ્યમ ખબાંધાને સહુથી 
સારે। ક્યો તે! ખાંધાનું રૂપ નેતાં તે મધ્યમ ખર્‌ા, પણુ સુખકા- 
રિતા વિચારતાં તો તે જ ઉત્તમ છે; તેથી ઉત્તમત્વમાં તે। મધ્યમ તે 
ઉત્તમ નથી, પણુ ઉત્તમ તે જ ઉત્તમ છે, અને એમજ હોવું 
ન્નેઇગ્એે. ઉત્તમથી મધ્યમ ત્રેઇ હોય-ઉત્તમ હોય એમ ડહેવું એ 
તર્કવ્યાપારમાં દોષ દર્શાવે છે, “ઉત્તમ' શખ્દને નિર્થેક કરે છે. ઉત્તમ. 
ખીનન કશાથી ઉતરવું હેય તો પછી તેને ઉત્તમ શા માટે કહેવું ? 
ખરી રીતે જેઈશું તો આ ભૂલમાં અતિશયવાચકે રશખ્દ (80[૩૦1”- 
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1213૯ તંલ્જ1૯૦) ના અથેમાં જ ગુ'ચવાડે। થયેલો છે. એક 
ખીજું ઉદાહરણુ લઇએ. “અત્યત ધનિકતામાં સુખ નથી પણુ 
મધ્યમ ધનિકતામાં સુખ છે.' આ મત ખરે છે કે ખોટો તેને 
નિર્ણય કરવાની અહીં આવશ્યકતા નથી. પણુ, તેતો સ્વીકાર થયા 
પછીનાં અનુમાન તપાસવાને। હેતુ છે. એ દષ્િબિન્દુથી ન્નેતાં ઉપલું 
વાકય પોતાના સંબંધમાં યથાર્થ છે. એ વાડયમાં ખે ભિન્ન ભિન્ન 
અતિશયે। (30૯1૪૯૬) નો સમાવેશ થયો છે; અત્ય'ત ધનિ- 
કેત! અને અત્યત સુખાવસ્થા. આ ખેને! ભેદ ષ્યાનમાં ન રહેવાથી 
સખષ્યમ સુખાવસ્થાને અય'ત સુખાવસ્થાથી બ્રેટ કહેવાની ભૂલ થાય 
છે. જે શ્રેટ છે તે મધ્યમ સુખાવસ્થા નહિં પણુ મધ્યમ ધનિકતા 
છે; અતે “ધનિકતા' ની નેડેનો “મખ્યમ' શખ્દ તો! અકસ્માત્‌ ખીજી 
અર્થાત્‌ ધનિકતાની તુલનાને લીધે વપરાયો છે; એ વાતતી વિમ્મૃતિ 
થાય છે. મધ્યમ ધનિકતામાં અત્યત સુખ છે એમ કલા પછી 
જાણે પ્રથમ અય'ત ધનિકતાને ખદલે અત્ય'ત સુખાવસ્થાનો વિચાર 
કચ હોય અતે પછી મધ્મમ સુખાવસ્થાનો [ચાર કર્યો હોય એસ 
સાનવાથી એ ભ્રાન્તિ થાય છે. એક જ્નતિનું મધ્યમ તે ખીજી 
“તિના ઉત્તમથી શ્રેષ્ટ હોય, પણુ એક જ જાતિમાં તે! મધ્યમ તે 
મષ્યમ જ અને ઉત્તમ તે ઉત્તમ જ હોય. માટે સપધ્યમાવસ્થા કે 
મધ્યમ સુખ ઉત્તમાવસ્થા કે ઉત્તમ સુખથી ક્રેટ હોઇ શકે નહિ. 
જે શ્રેદ તે જ ઉત્તમ. 


હવે વિચારના સંબંધમાં આ સૂત્રની પરીક્ષા કરીએ. વિચારને 
હદ છે ખરી પણુ તે અત્ય ત-મખષ્યમથી બંધાતી નથી. ઈશ્વરે મનુ- 
ષ્યતે વિચાર કરવાની શકિત આપી છે તે શકિતથી એ હદ બંધાય 
છે. કેટલે સુધી કરૅલા વિચાર મષ્યમ કહેવાય અને કેટલા પછી ગયેલા 
વિચાર અત્ય'ત કહેવાય એ નિયમ થઇ શકે તેમ છે જ નહિં. ઈશ્વરે 
મનુષ્યને બીજ પ્રાણીએ કરતાં વિશેષતા આપી છે તે વિચારશક્તિ 
છે. તો એવી વિશિણ શક્તિનો સાધારણુ જ ઉપયોગ કરવો એ કોઈ 








૧૬૬ ધર્મ ને સમાજ. 





રીતે આવશ્યક નથી તેમ ત્રેયસ્કર પણુ નથી. જેમને પોતાનાં કે 
અમુક ગ્રન્થાનાં કે પુરુષોનાં શખ્દ પ્રમાણુ જનસમૂહ પાસે મનાવવાં 
હોય અને સ્થપાયલા મતને સદસદ્‌વિવેકતી પરીક્ષામાં ઉતારવા ન દેવા 
હેય તે જ મધ્યમ વિચારને અથશન્ય વાદ કરે છે. ધર્મતા વિષયમાં 
સત્યાસત્યનિણ્‌યની જવાબદારીમાંથી બચી જવા સાર્‌ અથવા ધર્મમાં 
ચિત્ત ન લગાડવાની જ૬ૃત્તિનો બચાવ સારૂ કેટલાક મનુષ્યો કહે છે કે 
એવા વિષયમાં તે મધ્યમ વિચાર જ સારા, અત્યત વિચાર કરવા 
એ નિરથેક છે. વાસ્તવિક રીતે ન્નેતાં તો વિચારમાં મધ્યમ શું અને 
અત્યત શું એ હદ ખાંધવાનાં સાધન જ નથી, અને આ ઉપરના 
ભેંદ નિમૂ્લ છે. તથાપિ વિચારની હદ નથી એમ નથી. સવે વિચાર- 
વત મનુષ્યો અનુભવથી નણે છે કે અમુક વિષયોમાં મનુષ્યના તર્ક 
તથાં કલ્પનાનો અમુક અવાધ સુધી જ પ્રચાર છે અને અમુક 
વિષયોમાં સમૂળગો પ્રચાર નથી; વળી અમુક વિષયો એવા છે કે 
જેનું જ્ઞાન દિન પ્રતિદિનિ મતુષ્યને વધારેને વધારે થતું નનય છે. 
પદાર્થવિજ્ઞાન આ છેલ્લી જતને। વિષય છે. ધમેના વિષયમાં મનુષ્યને 
ઈશ્વર સાથેનો પોતાને સંબંધ તથા સ્વકતેવ્ય સમજાય છે પણુ 
અન'તતાનું પૂરેપૂરૂં સ્ઞાન થતું નથી, ઈશ્વરે સૃણિ શા માટે રચી, 
સૃષ્ટિર્ચના છે તેવી શા માટે કરી અને ખીન્ન પ્રકારની કમ ન કરી, 
ઇત્યાદિ પ્રશ્નો મતુષ્યબુદ્ધિધી કળાતા નથી. વિચારની આ રીતે અનેક 
ઉૈકાણેથી હદ બંધાયલી છે. પ્રાર્થનામાળામાં આ સ્થિતિ ખહછુ યોગ્ય 
રીતે જણાવી છે. 

“ખાંધી છે અવધી ત્યહાં લગિ મતી જીવો તણી ચાલશે, 

“તેથી પાર ગયે ધણે। ભ્રમ થશે, ભ્રાંતી બઠ્ઠ ભ્રાસશે; 

“માટે તે અવધીજ મધ્ય રહિને ધમ જવન ધારવી, 

શિક્ષાએ પ્રભુ તારિ માન્ય કરિને નીતી ન વીસારવી. ” 


એ અવધિ અંદર રહેવું એ જ ખરેખરી રીતે વિચારના યોગ્ય 
વ્યાપારના નિર્ણયનું સાધન છે, એ અવધિ તે કઇ અત્ય'ત વિચાર- 
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મધ્યમ વિચાર જેવી કૃત્રિમ અર્થશ્નન્ય અનિશ્ચિત શખ્દાવલી નથી. 
ઈશ્વરે મતુષ્ય વિચારની અવધિ કયાં લગી ખાંધી છે તે મતુષ્યોને 
સારી પેઠે જણાયલું છે. મનુષ્ય પોતાના વિચારના સામર્થ્યેથી અનણ્યે। 
નથી; અને અનુભવથી એ અવાધ સુનિશ્ચિત પણુ થઇ છે. એ અવધિમાં 
રહેનાર અને અવધિ લગી વિચાર કરનાર મનુષ્યને 'ધર્મધ્વન્ન ધારવી' 
એજ કર્તવ્ય સમજાય છે. એ અવધિથી અગાટી જવાને પ્રયત્ન 
કરનાર નાસ્તિક કે શ'કાત્રસ્ત થાય છે. એ અવધિ સુધી પણુ જવાને પ્રયત્ન 
ન કરનાર અન્ય બુદ્ધિથી દોરાયલા મતાંધ, દઢતારહિત અને ઉચ્ચ- 
ભકિતહીન રહે છે. યોગ્ય અવધિ સુધી વિચાર કરનારને શ્રદ્ધારહિત 
થઇ જવાની ભીતિ નથી. વિચારશક્તિતો સ પૂણુ ઉપયોગ કેરી સવ 
સત્યતત્ત્વાની જાતે પ્રતીતિ મેળવવી એ જ વિચારશક્તિના દાતાનું 
દાન સાથક કરવાનો માગૅ છે. 


લાગણીમાં પણુ અત્ય'ત-મખ્યમ એવું કશું નથી એમ વિચાર 
કરતાં માલમ પડરે. પ્રથમ તે કેટલા કોધનતે મખ્યમ કહેવો અને 
કેટલા ક્રોધને અત્યત કહેવો ગએ જ પ્રશ્નતે ઉત્તરનહિં આપી શકાય. 
લાગણીને ક'ઇ નિશ્ચિત રીતે મપાય એવું પરિમાણુ જ નયી કે જેથી 
અય'ત-મધ્યમનેો નિયમ થઈ શકે. સતુષ્યના ક્રોધાદિ વિકારના 
પ્રાબલ્યને આ સૃત્રને આધારે નિયમમાં રાખવાને પ્રયત્ન વ્યથ જ 
જશે. આ બાબતમાં આપણે નિરુૂપાય છીએ એમ નથી; માત્ર આ 
પરિમાણુ જ ખોડું છે. ખરે મત તો એ છે કે કામ ક્રેધાદિ જ્યારે 
મનુષ્યને સદ્ગમુખુવિરૂદ્, સદાચરણુવિરૂદ, ધર્મવિરૂદ્ધ લઈ જય છે ચારે 
તે અધમતા કરાવે છે. એમ ન થાય ત્યાં લગી એ વૃત્તિઓ નિરર્થક 
નથી; જવનનાં કત'વ્ય માટે જરૂરતી છે. અત્ય'ત-મષ્યમતી હદ 
જેવો આ ક'ઈ સશયમ્રસ્ત વિષય નથી. સદ્ગુણુ, સદાચરણુ, ધર્મ, 
ગએે ર] છે તે કઇ અનનણ્યું નથી, એ કઇ સંશયની વાત નથી. 
એ સર્વનું સ્વરૂપ મતુષ્યતે વિચારથી અને અનુભવ વડૅ સંપાદન 
કરેલા સાનથી તેમ જ અંતર*ૃત્તિથી સમનનય છે. તેથી સદ્‌ગુણુનું, 
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સદાચરણુનું, ધર્મનું ઉહ્વ ધન આચરણમાં ક વૃત્તિમાં ડયાં થયું, લાગણી 
ડયાં તેથી વિરુદ્દ ગઈ એ સહજ જણાય એવું છે. એ વિરોધ ન 
થાય એ જ લાગણીતી ખરેખરી હદ છે. 

“સુવણેવત્‌ મષ્યમ' ને! મત સદ્દગુણુતી વ્યાખ્યા માટે પણુ એ 
જ રીતે અથેરહિત અને અયુક્ત છે. સત્યને કેયા બે ગુણની વચ્ચેના 
મધ્યમ ગુણુ કહી શકાશે ? હડહડતું જુઠાણું ને કેવળ ભોળી નિષ્ક- 
પટતા એ ખે વચ્ચેનો ગુણુ તે સત્ય એમ કહેવાશે? એમ કહેવામાં સયને, 
સત્યસ્વરૂપ ઈશ્વરને શું” અપમાન નથી ? ઉરિશ્ન્દ્રના સત્યવાદ્ત્વિમાં શુ” 
આવો મધ્યમ ગુણુ હતો ? સત્યની કિમ્મત શું આત્ય'તિકતામાં 
નથી ? આત્ય'તિકતામાં જ છે. જે સત્ય ભ!ષણુતે સદ્દગુણુ કહીએ 
છીએ તે તો એવું છે કે તેમાં કેવળ સત્ય જ હેય, જરા પણુ દધી- 
ભાવ હોય નહિં, ઠ્રિઅથી'પણાનો ખીલકઝુલ સંભવ પણુ ન હેય, 
લેશમાત્રનું સંગોપન ન હોય, લેશમાત્રતી અયથાર્થ સૂચના ન હેય, 
લેશમાત્રનું ખોડું અનુમાન જેણી બજ્નેઇ થવા દીધેલું ન હોય. એવું 
સત્ય તે અત્ય'ત જુઠાણું અને અત્ય'ત નિષ્કપટતા એ ખેની 
વચ્ચે રહેલો મધ્યમ ગુણુ છે અને તેથી સદ્ગુણુ છે એમ કેણુ 
કહી શકરો ? 

પવિત્રતા માટે પણુ એ જ રીતે પ્રશ્ન કરીશુ કે શું' અત્ય'ત 
દુશ્તા અને અત્ય'ત સાધુત્વતી વચ્ચેનું એ “સુવણુ વત્‌ મધ્યમ' છે ? 
સજ્તિમસુમંગેડવ્યરુજર્જૂ પ્રાણુના નાશ થતો હેય તોપણુ 
સલિન કથ ન કરવું, એ અસિધારા પર ચાલવા સરખુ ત્રત તે શુ 
અત્ય'તાશ્રય નથી અને મષ્યમ માગ છે? એ મષ્યમ માગ ન 
હોય તો પછી શુ' એ વાકય અતિશયોક્તિ છે અને પવિત્રતાનું ખરૂં 
દશન તેમાં નથી? 

આ વિચાર કરતાં એમ જ જણાશે કે મષ્યમતાના સૂત્રથી 
કરેલી સદ્ગુણુની વ્યાખ્યા જ ખોટી છે. સદ્ગુણુનું લક્ષણુ એ રીતે 
“આંધવા પ્રયત્ન કરવો! એ જ ભૂલ છે. સદ્ગુણુમાં મષ્યમ સ્થિતિ કે 
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સમાધાન છે જ નહિ. મતુષ્યોની ઉપયોા।ગિતાપરથી સદ્મુણુનું ધોરણ 
" શ્રંધાયું જ નથી, કે સમય પ્રમાણે ઉપચે।ગિતાને અનુસરીને સદ્દમુણુનું 
સ્વરૂપ અનિશ્ચિત રહે અને જરૂર પડે તેમ બદલાતું જ્નય અતે ઘડીમાં 
એક ખાજુએ ધસડાય અને ધડીમાં બીજી ખાજીએ ધસડાય. સદ્યુણુ 
ધશ્વરના ગુણુ છે અને પશ્વર તરફથી મનુષ્યને તે અંશ પ્રાપ્ત થાય 
છે. મનુષ્યને તેનું સાન અન્તઃકરણુ પ્રભૃત્તિથી થાય છે. કેળવાયલી 
અન્તઃકરણુ પ્રવૃત્તિ જે તરક દોર છે તે જ સદ્ગુણુ છે. એ સ્વરૂપને 
સદ્ગુણુ ક'ઈ અનિશ્ચિતતા કે વિવાદનો વિષય નથી. સથથી સકટ 
છતાં, લાભતી આશા ન છતાં, હાનિનો ભય છતાં, સયાતુસારી 
જનોને ધણીવાર દુઃખ ભે।ગવતા જ્નેયા છતાં, અસયનો આશ્રય 
ઝરનાર્‌ જનોને વિજયવાન ન્નેયા છતાં, મતુષ્યને સત્ય સદા પ્રિય 
હોય છે અને સત્ય તરફ જ વલણુ થાય છે એ સયતી ઉત્પત્તિ 
ડયાંથી થઇ છે તે બતાવી આપે છે. 











એવા કેવળ શુદ્ધ ઈશ્વર તરફથી આવેલા જે સદ્ગુણુ તે વિસુદ્ધ- 
અને કેટલાક અયેગ્ય-ગુણોના અંશથી ખનેલા હોય જ નહિ. સારૂં 
તે સારં અને ખોડું તે ખોટું જ હોય. કે!ઇ સદ્‌્ગુણુ બહુ સાર- 
અર્થાત્‌ જેઈ એ તે કરતાં વધારે સારે હેય એમ હોય જ નહિ. તેમ 
જ કોઈ સદ્ગુણુ કોઈ નઠારા ચુણુ અને કેઈ સારા ગુણુતી વચ્ચેનો 
ગુણુ હોય જ નહિં. એમ હેય તો તો તેમાં નઠારા ગુણુનો કઈક 
પાસ હોય અને સારા ગુણથી તે ક'ઈક ઉતરતો હેય. અતે એમ 
હેય તો પછી તેને સદ્દમુણુનું નામ કેમ અપાય ? દિવ્ય ગુણમાં 
એવી ગૌણુતા કેમ સંભવે ? જે સારાની અને નઠારાની વચ્ચેનું 
તે સારૂં હોય જ નહિં. તે માટે, મધ્યમતાના સત્રથી સદ્દગુણુતી 
ઝરેલી વ્યાખ્યા કેવળ અયથાથે છે. સાંસારિક લાભ સાર્‌ સદ્દગુણુને 
ત્યાગ કરી, દુગુણુમાં પ્રવિજઝ થઈ સદ્દમુણુના ડોળ રાખનારાનો એ 
માત્ર વ્યાવહારિક પ્રપચ ' છે. એવી છલમય યુકિત મનુષ્યનું સ્વભાવથી 
.શુદ્દ અંતઃકરણુ કદી ચિરકાળ સહન કરી શકશે નહિં. : 
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ધમના વિષયમાં પણુ મષ્યમ માગની એ જ સ્થિતિ છે 
ભક્તિ તે જ ધમ* છે અને સદાચાર એ ભક્તિનું અંગ છે, તેથી 
ધમ ભક્તિ, સદાચાર એ સર્વનો આ સ'બંધમાં સાથે વિચાર થઈ 
રાકશે. અને સદાચારનો જ નિયમ ખબીન્ન એહિક કતવ્યનાં આચ- 
રણુને લાગુ પડશે. જે વહેમી આચારેને કર્તવ્ય કે ધર્મ સાથે 
સબંધ નથી તેમના વિવેચનની અદીં અપેક્ષા નથી. પરતુ તેમને 
પણુ જાદ્દો નિયમ લાગુ નહિં પડે. કર્તવ્ય પર ને ધમ પર્‌ મસતુ- 
ષ્યના આ લોકના અને પરલેોકના કલ્યાણુનો કેવો આધાર છે, 


કતવ્ય અને ધમ'વડે જ મનુષ્યને સવ સૂખ, સવ આન કેવા 
મેળવવાના છે, અને તે માટે કર્તવ્ય અને ધમૅના વિષય કેવા ।વશાળ 


છે અને મતુષ્યને તેમાં કેવા નિરતર પ્રયાસ કરવાના છે, એ પ્રયા- 
સમાં જેમ ખામી રહે તેમ મનુષ્યને આત્માનું અંચય શ્રેય સ'પાદન 
કરવામાં કેવાં વિધ્ન નડે; એ સર્વ વિચાર વડે કતવ્ય અને ધ્સ'નું 
પરમ મહત્ત્વ લક્ષમાં લેતાં તરત સમળ્નય છે કે કર્તવ્ય કર્મ કરવામાં, ઈશ્વર 
ભકિત કરવામાં, ધર્માચરણુ પાળવામાં ઉત્તમથી 'કે અત્ય'તથી સષ્યમ 
સારૂં હોય એમ ખને જ નહિં. બતે એમ કહેવું એ ધર્મવિરુદ્તા 
છે, અથવા કતેવ્ય પૂણુ: રીતે બજવવામાંથી બચી જવાનું ખબણાનું 
છે. જે કતેવ્ય છે તે કતવ્ય છે, તેથી જે ઓછું કર્યું તે સર્વ અકન 
તવ્ય છે, કતવ્યડાનિ કરે છે. તેને મષ્યમતાનું નામ આપ્યાથી 
તે કતતગ્ય થઇ શકશે નહિં. તે જ પ્રમાણે ભકિત સપ્યમતાથી 
કરવાની હોય એમ હેય નહિં, મનુષ્યે ભકિત જેટલી એછી કરી 
તેટલી તેનામાં ન્યૂનતા રહી સમજવી. 
“ રટન ભજન યશગુણુજીત'ન, નિશદિન હુ અભ્યાસું રે; ” 
“ પરાર્ભાકતની લેહ મુને લાગી; ” 

“ વાફ્કાયા મનથિ પ્રભુ ભકિત વિરે રમિયે. ” 

આવા ૬ઢ ભકતવચને એ જ ખતાવે છે કે ભકિતમાં ૩૬ 
મખ્યમ માગ નથીઃ મપ્યમ ભકિત ઘણી ભકિતથી શ્રેછ હોઈ 
શકતી નથી. અને ઉતરતી સારી ભકિતથી શ્રેઇ હોઈ શકતી નથી, 
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ભ્રકિતની કેવી જરૂર છે, ભકિતનાં કેવાં ફૂલ છે, ભકિત અવશ્ય 
કત'વ્ય છે એ સ્તાન કેવુ સ્વાભાવિક છે, ભકિતથી કેવો અનુપમ 
આનંદ ચાય છે, ભકિતથી કેવું' દિવ્ય દશન થાય છે, ભકિત એ 
મોક્ષપ્રાિના કેવો ઉપાય છે, મોક્ષનું મહત્ત્ત વિચારતાં ભકિતનું 
કેવુ' મહત્ત્વ છે; આ સર્વ અગાઉ ખીન્ન વિવેચનમાં કહેવામાં 
આવ્યું છે. એ સવ લક્ષમાં લેતાં એ જ પ્રતીતિ થાય છે કે 
ભ્રકિતમાં અત્ય'તથી મધ્યમ શ્રેષ હોઈ શકે જ નહિં. ચોબે મૂમા લલ્યુયં 
નાજ્પે સદર: જે અત્યત છે તે જ સુખં છે, અલ્પમાં સુખ 
નથી. ભકિત એ સુખ છે તો તે અત્ય'ત હેય તેમાં જ સુખ છે, 
અત્યતમાંથી તે જેટલી ઘટે તેટલું સુખમાંથી ઘટે. સુખ ધટે એ 
સુખ નથી. માટે ભ્રકિતમાં અહેોરાત્ર તત્પર ર્હેવું' એ જ કત'વ્ય 


છે. એમાં કદાપિ લોક નિંદા કરે એવો સભવ હશે, પણુ લોકનિદાના 
ભયથી ઉત્તમ છોડી મષ્યમ માર્ગ પકડવો એ અધાર્મિ:ડતા છે. 


પ્રભુ કૃપાથી સર્વના પ્રયાસ ઉત્તમ અને અત્યત સુખ મેળ- 


વવામાં પ્રશત્ત થાય અને સષ્યમ માગની ભ્રાન્તિથી તેનો ત્યાગ ન 
થાય એ પ્રાથના છે. 
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( અમદાવાદ પ્રાર્થનાસમાજમાં આપેલો ઉપદેશ ) 
આપણે ચોથે સિદ્ધાન્ત એવે! છે કે-- 
મસ્્ચેશ્વરઃ પ્રસીહ્સ્યાત્મન પેજિજ્માતુષ્મિયં ત ખચો મયતસિ। 
ભકિત વડૅ ઇશ્વર પ્રસન્ન થાય છે અને આત્માનું એહિક 
આમુષ્મિક કલ્યાણુ થાય છે. 


આત્માનું એહિક-આ દુનિયાનું ફલ્યાણુ તે ધત સંપત્તિ વગે- 
૨ના અથમાં નહિ પણુ દ્યા, ક્ષમા, શાંતિ, સાધુતા, ઈશ્વરસાંનિષ્ય, 


2”જ્ઞાનસુધા' માસિકના સન ૬૮૯૪ તા સપ્ટેમ્બર, નવેસ્બર અને 
ડિસે'બરના અ'કોમાં પ્રસિષ્દ્ થયેલ. 





૧૭૨ ધમ ને સમાજ. 





સદાચરણુ ઇત્યાદિ, એ પ્હેલાં ધણી વાર કહેવામાં આવ્યું છે. આત્માનું 
આમૃષ્મિક કલ્યાણુ-પરલેકનું શ્રેય, આ જવન પછી થનારૂં સુખ 
તે શું તે વિશે આજ વિચાર કરીએ. 

મૃત્યુથી આ જવન પુરૂં થયા પછી આત્માનો નાશ થવાને 
નથી પણુ તેનું અસ્તિવ કાયમ રહેશે એ ખહુ જ અગત્યની વાત 
છે. આત્મા નાશવંત છે એમ કહેવાનું કશું કારણુ આપણુને ખખર 
નથી. સૃણ્રિમાં આપણે કશાનો નાશ નેતા નથી. જડ વસ્તુઓનાં 
રૂપાન્તર થાય છે પણુ તેના પદાથનોા નારા થતે। નથી. માત્ર કણ 
જુદા આકાર અને સમુદાયમાં બંધાય છે. ચેતન્યમય આત્માને 
આકાર નથી, કણ નથી, તે નિરાકાર છે. એટ્લે તેનાં રૂપાન્તર 
થઇ શકતાં નથી. મનુષ્યના શરીરમાં ચૅતન્યમય આત્મા છે એમ 
નક્કી કર્યા પછી તે આત્માનું અમરત્વ સ્વીકારવું જ જેધગ. તેને 
નાશ કરનારૂં કારણુ આપણે ન્નેતા નથી, તેનો નાશ થયે કે થતો 
આપણે નનણુતા નથી. આત્માને સદસદ્પ્રશૃત્તિથી શક્તિ છે તેથી 
તેના વ્યાપાર માટે તે જવાબદાર છે, તો તે જવા દેવા માટે મૃત્યુ 
પછી તેની હયાતી કાયમ રહેવી ન્નેઇયે. મનુષ્યનું અંતઃકરણુ તેને 
ઈશ્વર તરફ ખે'ચીને પણુ એ જ બોધ દેછે કે મૃત્યુ પછી ઈશ્વરની 
સમીપ જવાનું છે. જડ દેહથી વિયોગ એ કેઈ રીતે આત્માના 
([વિનાશનું કારણુ હોઇ શકતું નથી. 

જેછી નસિલ્યમવપ્થોડચં છછે બર્વેસ્ય માસ્ત । 


ભગવદ્‌ગીતામાં કૃષ્ણુ અ્જુ'નને એમ જ કહે છે કે સર્વના 
દેહમાં દેહી આત્મા છે તે અવશ્ય છે, હણાતો નથી, એ વાત નિત્ય છે. 
મૃત્યુ પછી પરકાલમાં આત્માનું કલ્યાણુ શી રીતે થાય છે એ 
વિચાર કરવાને! છે. અન'તકાળને વિચાર કરતાં પચાસ કે સે। વષ-નું 
આ દુનિયાનું આયુષ્ય કઈ હિસાબમાં નથી. તે પછી અન'તકાળ 
જવાને છે, તો તે કાળમાં આત્માની શી ગતિ થશે એ વધારે અગ- 


ત્યતે। પ્રશ્ન છે. આ જવન કરતાં વધારે વખતની તે સ્થિતિ છે અને 


મુક્તિ. ૧છ૩ઃ 
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ઈશ્વરના સામીપ્યમાં તે વખત જવાને છે. આત્માનું આમુષ્મિક શ્રેય... 
તે મુક્તિ અથવા મેક્ષ, અને તે ભ્રકિતથી મળે છે એ અનેકવાર 
બતાવવામાં આવ્યું છે. ઈશ્વરે આ દુનિયામાં આત્માને દુવિંકાર અને 
અસત્‌ ભાવ સાથે વિત્રહઉં કરી, તેતે જતી પોતાની યોગ્યતા મેળવવા 
સોકલ્યો છે, આ 27વનતી સ્થિતિ નકામી કરી નથી, તેથી ભક્તિ વિના, 
પ્રયત્ન વિના, ઇશ્વરકૃપા સંપાદન કરવા શ્રમ લીધા વિના આત્માને એમને 
એમ મુકિત મળી જતી નથી. ભકિતથી આત્માને પાપ માટે પશ્ચાતાપ 
થાય છે, તે પાપ કરતાં અટકે છે, એટલે તેતે પાપતી ક્ષમા મળે 
છે, તે પુણ્યાચરણુ કરે છે, સદાચરણુ પાળે છે, ઈશ્વરના સદેશ પ્રાત 
કરે છે અને ૬શ્વરકૃપાને પાત્ર થઇ મુક્તિ પામે છે. મુકિત અથવા 
મોક્ષ એટલે છુટવું. આત્માનું પાપ, દુર્વાસના, અન્તાનમાંથી છુટવું 
તે મુક્તિ. આત્માને છુટવાનું છે તે આ પ્રમાણે. આત્મા આમ 
બંધાયલો છે તે આપણે પ્રત્યક્ષ જનેઈ એ છીએ. એ છુટકારો ઈશ્વર- 
કપા અને ઈશ્વર્દત્ત ખલ વિના થતો નથી તે આપણે ન્નણીએ છીએ. 
તો પછી આત્માને એમતે એમ સ્વભાવથી સુડ્િતિ મળા જય એમ 
કમ કહી શકાય? પાપી અને પુણ્યશાલીતી સરખી ગતિ થશે એમ 
ક્રમ મનાય ? શ્રમથી સુખ મેળવવાને ઇશ્વરને નિયમ વ્યથ' છે 
એમ કેમ કહેવાય ? ૬શ્વર્‌ કૃપાળુ છે, પાપીને આખરે પશ્ાત્તાપ તો 
થશે જ, મૃત્યુ પછી પોતાની દુષ્ટતાનું જરૂર ભાન થશે, તે વખતે તે 
સદાચરણી નહિં હોવાથી તેને વધારે કષ્ટ ભે।ગવવું પડશે, ઈશ્વરતી 
અકૃપા ઈશ્વરના સંપૂણુ સાન પછી વધારે દુઃસહ લાગશે, આખા 
જન્મમાં ઇશ્વરાસ્ઞા ન ગણકાર્યાથી તેતે વધારે કલેશ અને દડ થશે, 
અને એ રીતે આખરે તેની પાપિતા દૂર થશે; માટે એવા આત્માને 
પણુ અન'તકાળ સુધી નરક્રય'ત્રણા નથી. એવા અથમાં મુક્તિ આત્માની. 
સ્વાભાવિક સ્થિતિ છે, આત્માની સહજ પ્રવૃત્તિ મુક્તિ મેળવવા 
તરફ છે, દુષ્ટ થવા તરફ નથી. મુકિત આખરે મળવાની છે,એ અથમાં. 
મુક્તિ આત્માનો સ્વભાવ કહેવાય. પણુ ભક્તિ વિના, પ્રયત્ન વિના, 
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શ્રમ કેરી યોગ્યતા મેળવ્યા વિના, ઈશવરને। હેતુ સફળ કર્યા વિના 
મુકિત મળશે એ અર્થમાં તો એ મત ભૂલભરેલે છે. 


મુક્તિ એટલે કમૈબંધથી છુટવું, પુનર્જન્મ પામતા અઢકડવું, 
એવે પણુ અર્થ થાય છે. આત્માને પુનર્જન્મ નથી એ પ્રથમ એક 
પ્રસગે વિસ્તારથી બતાવવામાં આવ્યું છે. ક્મેબ'ધથી આત્મા છુટે 
એ યુકત નથી. દુષ્ટકર્મથી આત્મા છુટે એ મુક્તિનું લક્ષણુ છે ખરૂં, 
પૃણુ આ મત પ્રમાણે તો આત્મા સારાં કે નઠારાં સવે કર્મના વ્યાપા- 
રમાંથી છુટે યારે તે મુક્ત થાય. હવે મૃત્યુ પછી દેહ પડે છે એટલે 
શારીરિક કથે તો આત્માને હોતાં નથી, પણુ તેથી કઈ પાપી આત્મા 
મુકત થતો! નથી. તેનેદેહે કે વગર દેહે પશ્ચાતાપ કરવે। પડૅ છે. પણુ કચેમાં 
આત્માના સાનના વ્યાપાર, ઇચ્છાના વ્યાપાર, ભાવના વ્યાપાર, ભક્તિના 
'બ્યાપાર, સર્વ આવે છે, તો સારા કમે કરતાં અટકવું એ ક'ઈ પ્ષ્ટિ સ્થિતિ 
નથી, એ ક'ઈ ઉત્તમ સ્થિતિ નથી. આત્માને પોતાની યોગ્યતા ન્નરી 
રાખવાને સદ્નાન, સદ્વતઃન, સદ્ભક્તિ નનરી રાખવી પડે છે. જ્યાં લગી 
જમે કરે યાં લગી તો ફળ સાંચત થયાં જાય એટલે સ્રક્તિ કેમ મળે, 
એ મુશ્કેલીને લીધે કહેવામાં આવે છે કે આત્મા સારાં કે ખોટાં 'સર્વ 
કમ કરતો અટકે ત્યારે તે મુકત થાય. પણુ એ લક્ષમાં રાખવુ 
જેઈ એ કે સારાં કર્મનું ફળ લેવા જન્મ ધરવે। પડે એ જરૂરનું છે 
જ નહિ. આત્માની સારી પૃતિનાં ફળ તે તેતી સન્મતિ, સદ્જૃત્તિ 
અને ૬શ્વરકૃપા ને યોગ્યતા છે. વિચાર કરીશુ તો જણાશે કે ન્યાં 
લગી દેષ છે ત્યાં લગી કમે કરતાં અટકાવવાનું તો ખતે તેમ નથી. 
કર્મ તો થયાં જવાનાં જ. તો પછી મનુષ્ય ફરી ફરી જન્મ ધરીને 
પૃણુ કેમ મોક્ષ મેળવે ? માટે સારાં કમ કરવાં એ જ કત વ્ય છે. 
કમ ન કરનારને આપણે ૬₹શ્વરેચ્છા ઉલ્લ'થનાર જાણીએ છીએ. 
ઈશ્વરે શરીર, અવયવે।, ઈચ્છા, બુદ્ધિ એ વ્યથ' કરવા, નિસ્પયેગી 
કરવા નથી આપ્યાં. કર્મ ન કરનાર મનુષ્ય દુનિયાને નિરુપયોગી 
અને ભારરૂપ થઈ કત'વ્ય મુકે છે. માટે કર્મથી અઢકવું એ ફ'ઈ 
મોક્ષના ઉપાય નથી. ભગવદ્‌ગીતામાં અજુંનને કૃષ્ણુ કહે છે કે 
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ચોનસ્શઃ જીરુ યર્માળિ સન લ્યા ષનંઝથ । 
યોગમાં રહી આસક્તિ છોરીને તું કર્મ કર. અને ચોશઃ 


. થામેસુ જોશહળ્‌ | કમ કરવામાં કોશલ, કમ" સારી રીતે કરવાં 
એ જ ચેોગઃ 


જીવાત્મા, જગત્‌, વ્યવહાર સર્વ માયાએ કરેલી ભ્રાન્તિ છે એમ 
માનનારનો એ મત છે કે મનુષ્ય જાતે બહ્યા છે તેથી તે પોતાનું 
બથહાત્વ જાણે એટલે તેને મુકિત મળે. તે માટે તેને પ્રયત્ન કરવાને 
નથી. પ્રયત્ન, કમ, એ સવ માયાના વ્યવહાર છે. માટે કમ અટકે 
એટલે મનુષ્ય ખહાત્વ પામે. આ સતની ભ્રાન્તિ અનેકવાર બતાવ- 
વામાં આવી છે. જીવાત્મા જતે બહ્મ હોય, અવિભકત સવશકિતમાન 
પર્ધહ્મ હેય તો તે કદિ માયા જેવી શકિતથી હારી જઈ અન્ઞાનમાં 
આવે એમ બનેજ નહિ. તે જતે માયાને ઉત્પન્ન કરે નહિં અને 
માયા તેનાથી સ્વત'ત્ર થયેલી હોય નહિં, કેમકે તે મત પ્રમાણે વિશ્વમાં 
અહમ સિવાય ખીજાં ક'ઈ છેજ નહિં, બહમ જ સવ'શકિતિમાન હે!ઇ 
સ્વ્ય'ભૂ છે. જેનાપર સત્તા ચલાવનાર અને જેનાથી સ્વત'ત્ર ઉત્પન્ત 
શનાર્‌ કેઈ ખીજાં હોય તે સચ્ચિદાન દ અને સર્વશક્તિમાન હોઈ શકે 
નહિં. વળી, બહ્મમાત્રથી પૂણે વિશ્વમાં માયા માટે અવકાશજ ન 
હેય, ધત્યાદિ અનેક કારણોાથા એ મત તજ દેતાં માલમ પડે છે 
% નઠારા કર્મ કરતા બંધ થવું' એજ જર્‌રનું છે. સારાં કમ કરતા 
બંધ થઇ શ્વાન્યાચરણુ થવાથી યોગ્યતા પમાતી નથી, કત વ્યકૃતિ 
થતી નથી. મનુષ્યની અલ્પશક્તિ, અપૂણઃ'જ્ઞાન, વિકાર સામે અપ- 


ચપ્ત ખલ, વગેરે સવ જવાત્માની ક્ષુલ્લકતા અને પરમાત્માથી 
ભિન્નતા ખતાવે છે. સવ પરબ્રહ્મ હોય તો એક બહ્મ કસ મુડત 


શાય અને ખીન્ને ક્મબહ્દ રહે એમ ખની શકે નહિં. ખધા આત્મા 
સાથેજ મુકિત પામી શકે. એક પણુ મતુષ્ય કમ બદ હૈય ત્યાં લગી 
ખીન્ન સર્વનો છુટકો થાય નહિ'. અખડમાં એક, બે એમ વિભાગ 


થઇ શકે નહિં, આવી વિષમતા અને વિરોધથી અભેદવાદ નિમૂલ, 
જણાય છે, 
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ત્યારે પરલહ્ને સૃજેલા, પરમાત્માથી ધણા ઉતરતા, પરમાત્માના 
સેવક, એવા જવાત્માની મુક્તિ તે કઇ દશા તે વિચારવાનું રહયું. 
મતભેદથી મુક્તિના કેટલાક પ્રકાર માનવામાં આવે છેઃ--સાલે।કેય 
મુક્તિ, સારૃપ્ય મુક્તિ, સાયુજ્ય મુકિત, સાનુજ્ય મુક્તિ, નિર્વાણુ, 
અને સામીપ્ય (અથવા સાન્નિધ્ય ) મુક્તિ. ભિન્ન ભિન્ન માગ'વાળા 
ભિન્ન ભિન્ન પ્રેકારતી મુકિત માને છે. સાલેોકય મુકિત એટલે 
ઈશ્વર્‌ સાથે વેજુ'ઠ જેવા એકજ લોકમાં રહેવું તે. સારૂપ્ય એટલે ઈશ્વર 
જેવુ' રૂપ પામવું તે. સાયુજ્ય એટલે ૬શ્વરમાં ન્નેડાઈ જવુ તે. 
સાનુજ્ય એટલે ધશ્વરથી ક'ઇક અલ્પ રહેવું તે. નિર્વાણુ એટલે 
સમુળગા નણ થવું તે અને સામીપ્ય સુકિત એટલે ઇશ્વર સમીપ 
જવાત્મા રૂપે સત્ય સાન મેળવી ૬શ્વરના સેવક અને ભકત થઇ 
રહેવુ તે. આ સામીપ્ય મૃુકિતજ જીવાત્માની વાસ્તવિક રીતે થવાની 
તે દશા છે અને તે જ આપણુને માન્ય છે. પહેલી સાલે।કય મુકિત 
તે છેક ખાલોચિત અને ગૌણુમત છે. ઈશ્વરને કઇ આકાર નથી, 
તેમજ આત્માને કઈ આકાર નથી. તેથી, મૃત્યુ પછીની દશામાં 
કઈ અમુક દેશમાં, દિશામાં કે લોકમાં રહેવાનું નથી. ઈશ્વર સમીપ 
આત્મા જય છે તે દિશાનું અંતર એળ'ગીને નર્હિ, પણુ સાનનું. 
આ દેહમાં આત્મા છે ત્યાં સુધી ઈશ્વરનું સંપૂર્ણ તાન હોતું નથી. 
દેહુ પડયે અન્ઞાનનું આવરણુ દૂર થાય છે. સુકિતિઓનાં ભિન્ન ભિન્ન 
સમયે કલ્પાયલાં ભિન્ન ભિન્ન સ્વરૂપના વિમશષનમાં લક્ષમાં રાખવુ 
ન્નેઇએ કે વિચાર કાલે કરીને પ્રરૃદ્દ થાય છે. સર્વ: વિચાર એક 
દિવસમાં કે એક જમાનામાં પ્રર્યાત્ત રીતે ચઈ જતા નથી. હાલ જે 
વિચાર સય જણાય છે તે સર્વ તેવા જ પૂણેરૂપમાં આપણા પૂવ- 
ન્નેએ કરી મુક્યા હતા એમ ડહેનારા ભુલી જય છે કે વિચાર 
મનુષ્યજાતિમાં કાલે કરી બંધાય છે, સુધરે છે, વધે છે અતે ખદ- 
લાય છે. સવ સ'પૂણું વિચાર એક સમયમાં થઈ જતા નથી, 
સાલેોકૅય મુકિતનેો વિચાર એ પ્રમાણે વિચારની ખાલ્યાવસ્થાનેો 
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છે. જે સમયે આ દુનિયાનું સુખ તેજ સંપૂણુ સુખ એટલે સુધીજ 
વિચાર થયે। હતો, તે સમયમાં આવીજ જાતનાં વૈષયિક સુખે ન્યાં 
ક'# પણુ વિધ્ત વિનતા સંપૂણ મળે તે સ્થાન સ્વર્ગલોક એવો વિચાર 
ચયે।. તે સમયે આવા દેહ સાથે સ્તગેમાં સુખ ભોગવવું એજ પર- 
કાલની ઉત્તમ અવસ્થા મનાઇ હતી. ત્ડગ્વેદના દશમા મડલમાં 
૧૪ મું સૂકત યમ વિશે છે. તે કોઈના મૃત્યુ વખતે રચેલું છે અને 
હ% પણુ અસ્નિદાહ વખતે ખે।લાય છે. એ સૂકતનતે € મે સત્ર 
એવો છે કેઃ-- 
1 ક 
ઝપેત વીત “િચ સપેતાતો 


1 
ડસ્‍્તા પત પિતર જોવાન | 
| ન 
ઝહોમિરર્િિરિઝિમિવ્યેન 


સુમો ઘ્યાસ્યવસાનમસમે ॥ 

“ હૈ પિશાચાદિ ભૂતો! અહોંથી ન્નએ, જતા રહે, ખસી 
જાએ. કેમકે પ્રેતતે સારૂ તો પિતૃએએ સ્થાન તેયાર કરેલું છે. 
તે સ્થાન દિવસોથી અને ચળકતાં પાણીથી પ્રકાશિત છે. યમ પ્રેતને 
આ જગા આપે છે.” 

સ્વર્ગમાં અહોં જેવાં તડકાવાળાં અને સુંદર પાણીવાળાં સ્થાન 
હરો એવી આ કલ્પના તે સમયતા તકને અતુસરતી છે. એ સમય 
પછી આત્માના નિરાકારત્વ વિશે અતે તે દશામાં મુક્તિ વિશે ઉપ- 
નિષદોમાં વિયાર ઉત્પન્ન થયા. એ પ્રમાણે તાન વધ્યા પછી પુરાણે।!એ 
પાછા અધમ વિચાર ફેલાવ્યા, તેમણે પરકાલમાં વેકુ'ઠનાં સ્વરૂપ ફલ્પ્યાં. 
૪ન્દ્રાદિ દેવાની કલ્પના છોડી અદ્દિતીય બહ્મ વિશે જે તક' થયા 
હતા તે પુરાણુકર્તાઓએ મુકી દીધા, અતે પાછા દેવે, સ્વર્ગલોક, 
સ્વડગ'ગા, ઇત્યાદિ કશ્પ્યાં. ઈશ્વરનું ખરૅખરૂં નિર'જન, નિરાકાર, 

૧૨ 
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નિર્લેપ, ચિન્મય સ્વરૂપ ભૂલી જઈ જણે કે ઈશ્વર મનુષ્ય જેવા 
ભોગલિત્ત હોય અને આ દેહને! ત્યાગ થયા પછી સ્વર્ગમાં પણુ મનુ- 
થ્યતે ભોગલિપ્તજ રાખતા હોય તેમ સ્વર્ગતા બાગ, સ્વર્ગતી અપ્સ- 
રાએા, સવ ઇચ્છા પુરી પાડનાશાં ૨ક્ષ, કામધેનુ, ગન્ધર્વાદિ ગાયક 
ઇત્યાદિ મનુષ્યના રા।જદર્‌બારતી કલ્પના કરી મતુષ્યનાં મન અધમ 
કયા, એ સવે કલ્પના કૈવી અયોગ્ય છે તે ગ'ભીરતાથી ધમેચિતન 
કરનારને જણાયા વિના નહિં રહે. એવી બાલોચિત કલ્પના વિચાર- 
વંત પુસ્ષો હાલ કબુલ રાખી શકે છે તે વાત ધર્મ વિષયમાં પરપ- 
રથી ચાલી આવેલી અભિમાનજૃત્તિનું દર્શન કરાવે છે. આ દેશના 
લોક માફક બીન દેશના લોકોએ પણુ એવી કલ્પના કરી છે. મુસ- 
લમાન ધમાં સ્વગે કે ફ્રિદોસમસાં મોજમઝા ને ખાનપાનજ છે. 
જે વધારે પરાક્રમ કરે તેને ત્યાં વધારે હુરીએ મળશે એવા વિષ- 
યાસકિતના બાધથી ધમ વિપરીત થઇ ન્નય છે. ક્રિશ્ચનલોકનું “પેરેડા- 
ઇસ' જે એડમ અને પવના અપરાધથી ગયું અને ઉસુખ્રિસ્તના 
આત્મખલિદાનથી પાછું મળ્યું કહ્યું છે તેનું વર્ણુન પણુ આ સુખ 
કલ્પનાને અનુસારીજ છે. “પેરૅડાદઇસ' તે “ઈડન'નેો બાગ છે. મિલ્ટન 
તેનું આવું વણુન કલ્પે છેઃ 

“ આ રમ્ય ભૂમિમાં ઈશ્વરે પોતાનો ધણો વધારે રમ્ય ખાગ 
રચ્ચો છે. ફ્લદપ જમીનમાંથી તેણે દષ્ટિ, ધ્રાપ્યુ, અને સ્વાદ માટે 
ઉચ્ચતમ જ્નતિનાં સર્વ *ક્ષો ઉગાડયાં છે. અને તે સર્વની મધ્યમાં 
ઉંચુ, ભવ્ય, વનસ્પતિર્‌પ સુવર્'ગૂના પૂણુ વિકસિત અમૃતમય ક્લવાળ 
જવનભ્રક્ષ ઉભુ છે. 2૮ 2૮ 2૮ 2૮ તે નીલવર્ણું પ્રસ્વણુમાંથી લહરી- 
ભ ગવાળા ઝરા ચળકતાં મોતી અને સોનાની રેતીપર થઇ ઝુકેલી ધટા 
નીચે વાંકાચુંકા ફ્‌ટાઇ અમૃતતે। પ્રવાહ ચલાવતા હતા; તે ઝરા 
દરેક છોડને પ્હૉંચતા હતા અતે ફ્રદોસને યોગ્ય કુસુમોને વધિત 
કરતા ઉતા. ? % 2-૮2 આ રીતે આ જગા નનતજતના દેખાવું 
સુખદ વન્યસ્થાન હતું. યાંતી ધટામાંનાં સષૃદ્દ કૃક્ષોમાંથી સુગ'ધિ 
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રસ અને શાંતિકર નિર્યાસ નિકળતા હતા; બીજ'પર સોનેરી છાલથી 
ચળકતાં ફળ ર્‌મણીયતાથી ઝુકી રલ્ાં હતાં, 2૮ 2૮ તે ફળને સ્વાદ 
મિજ્ અને મધુર હતે. '' સ્વમેમાં ઇન્દ્રિમભોગની આવી કામના 
કાલિદાસે પણુ કરી છે. દુષ્યન્તને ઇન્દ્રને ત્યાં મળેલા સત્કારમાં 
મ્હેટી વાત આ ગણે છે કે, “સમીપ ઉભેલ જ્યન્તતી મન્દારમાળા 
પ્હેરવાતી અન્તર્ગત પ્રાથના જેઇ સ્મિત કરી ઇન્દ્રે છાતીપર ચોળેલા 
હેરિચન્દનના અંકવાળી તે મનન્‍્દારમાળા મને પ્હેરાવી.” તેમજ મારી- 
ચના આશ્રમનું વણુન કરતાં એ કવિ કહે છે, કલ્પભટક્ષવાળા વનમાં 
આ મુનિઓ પ્રાણુતી *ત્તિ પવનથી ચલાવે છે, સુવણેમય પવની 
ર્‌ણુથી પીળા થયેલા પાણીમાં ધર્મના અભિષેકની ક્યા કરે છે, 
રત્નશિલાના તલ પર ધ્યાન કરે છે, અતે દેવાંગનાની સંનિધ 
%ન્દ્રિયાનો સંયમ કરે છે, તપ કરી જે પદાર્થોની બીક્ન મુનિઓ 
કાંક્ષા કરે છે તેમાં આ મુનિએ તપ કરે છે.” તપથી મેળવવાના 
આ ઈન્દ્રિયસસુખની કલ્પનાપરથી સ્વગંસુખ કેવું કલ્પાયું હતું તે 
સમન્નય છે. વિચાર કરીશું તો સહજ જણાશે કે એ કલ્પના પ૨- 
કાલતી ઉચ્ચસ્થિતિના પૂણુ ચિતત વિનાજ થયેલી છે. દેહને! નાશ 
થયા પછી દેણના સુખોનો અવકાશજ નથી. આત્માનું પરમ સુખ 
₹ન્દ્રિમભોગમાં નથી, પણુ સત્યસ્ઞાન અને પૂણશુદ્ધિનતી ભાવના સફલ 
કરી સર્વત્ત પરમપવિત્ર ઇશ્વરની કૃપા અનુભવતાં થતા સ'તોષમાં છે. 
એ સંતોષ ચૅતન્યનતો અતુભવ છે. જડ પદાર્થોને તેમાં ક'૪ઇ સંબધ 
નથી. વિદેઠ આત્માને દેહના ભોગ થતાજ નથી. આ પરથી જણાશે 
કે ઉપરતી કલ્પનામાં કહેલાં સુખ આત્માની પરમ કલ્યાણમયી 
દશાનાં ઇશ્વર સંનિધિતાં સુખ નથી. તે માત્ર ગૌણુ વિચારનું 
પરિણામ છે. ઉપર જે કર્મનો મત કલો તેતી ન્નેડે આ માલેકય 
મુકિતના મતને સંબંધ નથી, કેમકે કર્મતાશના મતમાં ઇન્દ્રિયનાં 
સુખને અનિષ્ટ અને બન્ધનકારક ગણ્યાં છે. પૂર્વે થઇ ગયેલા વિરોધી 
કે અવિરેધી સર્વ મત ન સ્વીકારતાં ધર્માભિમાન ખ'ડિત થાય છે. એ 
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ખુદ્દિથી આ બન્ને મતને] સ્વીકાર કરવાને પ્રયત્ન ચયે। છે. સાલોકૅય 
મુકિતનેો ખુલાસો આવી બુદ્ધિવાળા જનો એમ આપે છે કે કર્મથા 
મુકત થતાં પ્હેલાં, દરેક જન્મને! અંત થયા પછી કર્માતુસાર સ્વગૅ 
'* નરક મળે છે, અને ત્યાંના ભોગ પુરા થયા પછી આત્મા ફરી 
જન્મ પામે છે. માટે જન્મ પરપરા ચાલે ત્યાં સુધી આવાં સુખ 
દુ:ખ મળે અતે તે પછી કમૈથી મુકિત થઇ બહ્મત્વ પ્રાત થાય. આ 
વિરોધ શમનની નિષ્ફળતા ખીજે પ્રસંગે દર્શાવવામાં આવી છે. અહીં 
એટલુંજ કહીશું કે “સાલોકય મુકિત' પદમાંને 'મુકિત' શબ્દ જ દર્શાવે. 
છે કે કર્મ અને ઈચ્છાના નાશથી થતી મુકિતને। તર્ક તેમાં નથી, 
અને સ્વર્ગમાંના ઇન્દ્રિય સુખને જ છેવટનું પરમ સુખ, મૃકિત માનેલી 
છે. તેથી એ બે મતને! સાથે સ્વીકાર થઇ શકે તેમ નથી. 

સાલેકય મુકિતના મતમાં કવળમાં દેહ સાથે જઇ સુખ ભેગ- 
વવાની કલ્પના છે. તે કલ્પનાની ઉત્પત્તિને વખતે આ લો।કનાં શરીરન 
સુખતી કમત હલકી ગણાતી નહિ હોય એ સ્પષ્ટ છે. આ તર્કમાં 
શરીરસુખ એ આત્માનું પર્મસુખ નથી એટલ! જ સુધારાની જરૂર 
છે. પણુ બુહ્દેવે તો એથી અગાડી વધી સુખમાત્રતો તિરસ્કાર કયે, 
સુખની ઇચ્છાને ત્યાજ્ય ગણી, [1નેરિચ્છઠામાં પરમ દશા માની, અને 
અસ્તિત્વના સર્વશઃ નાશમાં પરમ કલ્યાણુ છે એમ ખોધ કર્યો. આ 
નિવાણુને! મત છે. સર્વના નાશમાં કલ્યાણુ શું, કલ્યાણુ હોય તો તે 
ભોગવનાર કે!ણણુ એ ચિતન કરતાં જણાશે કે શન્યકારમાં પણુ શન્ય 
જાણનાર કે અનુભવનાર્‌ વિનાની અને તે ન્નણુવાની કે અનુભવવાની 
શક્તિ વિનાની દશા હોઈ શકતીજ નથી; અસ્તિત્વના નિયમોથી એ 
કલ્પના વિરુદ્દ છે અને હોયજ નહિં તેનીજ વાત કરે છે. %'દગાની' 
અપ્રિય કરી નાખી ઉદાસીતતા પ્રાપ્ત કર્યાથી આલોકનાં કે હવે પછીનાં 
કત'વ્યતો વિચાર તતજ થાય છે. એવી સ્થિતિ અનિણ છે. 
આત્માને પ્રયત્ન સ્વનાશ માટે હોવે! ન જેઈ એ. નરી રહી કત'વ્ય, 
સાન અને શુદ્ધિ પર્યાપ્ત કરવમાં જ તેના અસ્તિત્વની સફળતા છે, 
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“અસ્તિત્વને નજ કરવામાં સિંહની સફળતા હોઈ શકે હિ 

ઈશ્વર સ્રણ્િનો કર્તા છે, તેથી સૃષણ માત્રથી તે ધણે। ચઢિયાતો 
છે. માટે સારૂપ્ય મુક્તિનો વિચાર કેવળ અયોગ્ય છે. ધશ્વર સમાન 
રૂપ ધરવાની ઈચ્છા એ જ જવાત્માની ઘતા છે, અને પોતાના 
અલ્પ સાન, અલ્પ શક્તિ અને સૃણત્વના અન્ઞાનથી જ તે થાય છે. 
જવાત્મા ઈશ્વરથી ઉતરતો છે અને ઉતરતો રહેશે. પશ્વિરતી રચના 
અને ઇચ્છા જ એવી જણાય છે. શા માટે ધશ્વરે સવ સણ તત્ત્વોને 
પોતાના સમાન કરવાની ₹ઈચ્છા ન કરી એ પ્રશ્ન નિરથક છે; 
ખુદ્ધિવ્યાપારને કુઠિત કરી નિષ્ફળ થતો જેવાના ખેલ જ એવા 
પ્રશ્ન ઊભા કરે છે. એ અન્તાત વિષય છે. આપણે તે જણી શકતા 
નથી. પરતુ ઈશ્વરે આપણુને જેવા બનાવ્યા છે તેવી અવસ્થામાં 
આપણને અસંતોષ નથી એ તો મનુષ્ય માત્રનો અનુભવ છે. ધશ્વ- 
રનું સ્વામીપણંં સ્વીકારી ₹શ્વરનતા સેવક થઇ રહેવું એ જ ભાવના 
મનુષ્યના હદયમાં છે, એ જ સવની ઇચ્છા છે, એટલી જ સવની 
શક્તિ છે. 


સાયુજ્ય મુક્તિના વિચારના મૂલભૂત અભેદવાદતની ભ્રાન્તિ ઉપર 
"દર્શાવી છે. મતુષ્ય ખહ્મ નથી, ખાહ્મ થઇ શકતે! નથી, બહમ થવાની 
તેનામાં શક્તિ નથી; મનુષ્ય વિકારલિપ્ત છે, ભહ્મ નિવિકાર્‌ નિર્લેપ 
છે; એ ₹શ્વર એ મનુષ્યથી ભિન્ન હોયા વિના તેનું અસ્તિત્વ હોઇ 
શકે નહિં, તેના મહિમા હોઈ શકે નહિં; એ લક્ષમાં લેતાં જણાશે 
"કૃ અભેદવાદી વૈેદાન્તી નાસ્તિક જ છે. હૈં બહ્મ છહૂં એમ કહી 
તે પોતાના અને બહ્મના ખન્નેના અસ્તિત્વની વાતને અર્થસન્ય કરે 
છે. આખા વિશ્વમાં અભિન્ન એક અસ્તિત્વની કલ્પના અમ્તિત્વ- 
ભાવને અને અભાવતે સરખા કરી નાખે છે. એવી કલ્પના આત્માની 
અને વિશ્વની ધાતક છે. એવી દશામાં એવી દશા નણવાનાં સાધન 
જ ન હેય, જણુનાર કે જણાવનાર કોઇ હેય જ નહિ. એવી 
અનગ્તાનની, અભાવની અવસ્થાને ઉચ્ચાવસ્થા કરે મોક્ષાવસ્થા કહેવાથી 
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સાનના, સત્‌, ચિત્‌ અને આન'દના, મે।ક્ષના પરમ સ્વર્‌પતે તિર- 
સ્કાર જ થાય છે. એને મુક્તિ ફહેવી એ મુક્તિ શબ્દનું હાસ્ય કરવા 
સરખુ છે. મુક્ત થનાર જ કેઈ રહ્યું નર્હિ ત્યાં મુક્તિ શાની અને 
અનુભવનાર કેોણુ ? માટે સાયુજ્ય મુક્તિનો મત કેવળ ભ્રાન્તિપૂર્ણું 
છે. મતુષ્ય મતુષ્ય હોય તો તે કદિ બહ થઇ શકે નહિં, અતે મનુષ્ય 
બહા હોય તો તે કદિ મનુષ્ય થઇ શકે નહિં. 

સાયુજ્યમુક્તિ વિશે ક'ઈ વિશેષ કહેવાતી જરૂર નથી. સામીપ્ય 
મુડ્િતિમાં અન્તભૂ'ત છે તેટલે અંશે તે વિચાર સત્ય છે. 

સામીપ્ય મુક્તિ એ જ ખરી મૃકિત છે. જે ઈશ્વરે આત્માને 
સજાવ્યો, તેનામાં ધર્મતી અને ભક્તિની વાસનાઓ મુષી, અને તે 
વાસનાઓ સફળ કરવાની ચોગ્યતા સંપાદન કરવા ફત'વ્ય આપી 
આત્માને અહં મોકલ્યો, તે ઈશ્વરે હૃદયમાં પ્રગટાવેલા અન્તદીંપના 
પ્રકાશને અનુસરી કતવ્ય કમ કરી, ઈશ્વરતી સંનિધિમાં જઇ તેને 
પ્રિય એવી શુદ્ધિ સાથે ત્યાં વસી રહેવું, એ જ આત્માની પરમાવસ્થા 
છે, એ જ તેનું પરમ કલ્યાણુ છે, એ જ તેની મુક્તિ છે. તે અવ- 
સ્થામાં દુખ કે પાપ તેને કદિ ખાધા કરતું નથી. આ દેહમાં છતાં 
મનુષ્યને અસાનનું આવરણુ છે, તેના નાશ થયા પછી ઈશ્વરસ્વરૂપ 
પૂણુતાથી પ્રકટ થતાં ઈશ્વરતી કૃપાછાયામાં રહેવાની યોગ્યતા ન હોય 
એ આત્માને પરમ ડૅલેશનું, નર્કચ'ત્રણાનું કારણુ થાય. તેથી ઈશ્વર 
સમીપ જતાં તરત તેના પ્રસાદને યોગ્ય હોવા સારૂ આત્માને આ 
જવનમાં શુદ્દ થવું આવશ્યક છે. પશ્ચાત્તાપનો દડ ભોગવી, પાપિતા 
દૂર કરી, કર્તવ્યકૃતિથી જવનહેતુ સફળ કરીને આત્મા એ દશા પ્રાપત 
કરી રાકે છે. 9*વરે માત્મામાં મૂકેલી ભાવના મનુષ્ય માત્રને એવા 
પ્રયત્નમાં જ પ્રભત્ત કરે છે, ઈશ્વરના સેવકને ₹શ્વરપ્રસાદ એ જ 
પરમસુખ છે, અને તે પરમ સુખ ઈશ્વરની સામીપ્યમાં તેની આન્ાને 
અનુરૂલ થયેલા હોવામાં છે. એ સામીપ્યમાં આત્મા સજ્સઞાન, સદ્ચ્છિ, 
સદ્ભત્તિ અને સદ્‌ગુણુથી યુડૂત થઈ સેવકભ્ાાવ કૃતાર્થ કરે છે. ઈશ્વર 
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તરફનો એ સેવકભાવ મતુષ્યજાતિમાં સ્વભાવથી સ્થપાયેલે છે એજ 
તેનું અસ્તિત્વ દર્શાવે છે; પોતાથી મોટા પ્રભુ સર્વ પ્રન્નઓએ 
સવે કાક્ષમાં માન્યો! છે. તેથી, અન્ઞાનનું આવરષ'ગુ દૂર કરી સેવ્ય 
પ્રભુતી સંનિધ થઇ તેતી કૃપાનું સુખ નિર્‌તરનું અનુભવવું એ જ 
અજ્ઞાનથી, દુઃખથી, પાપથી મુકિત છે. એ અવસ્થામાંથી કદિ ભ્ર'શ 
કરે પાત થતો જ નથી, વિકારજલમાં ફ્સાયલા અને વિકારોથી છુટ- 
વાના પ્રયત્ન કરતા આત્માને સત્‌ અસત્‌માં કમણુ કરવું પડે છે, પણુ 
મુકત અવસ્થામાં એ વિત્રહથી છુટાય છે, એ અવસ્થા એવી છે કે;- 


“ “યહાં પ્હાંચી પાછા વળવું નહિં કોને કદિ ફરી. ” 

એ મેક્ષાવસ્થા ક'ઈ ગૂઢ અવસ્થા નથી. ત્યાં પણુ સાનધારણુનો, 
સદ્ગુણુધારણુને, સદ્જૃત્તિધારણુનો પ્રયત્ન છે, ત્યાં પણુ સુખ અનુ- 
ભવવાને પ્રયત્ન છે, ત્યાં પણુ ઉત્કષેનો પ્રયત્ન છે. 

જેએ શરીરના અંત સુધી પાપિતા દ્ર કેરી શકયા નથી તેમતે 
અન'તકાલ સુધી કલેશતી ય'ત્રણા છે એમ નથી, તેમને પણુ પશ્ચા- 
ત્તાપ કરી, પાપિતા દૂર કરી, વિશુદ્ધિ મેળવી, ઈશ્વરકૃપા સંપાદન 
કર્વાતો અવકાશ છે. એ અવકાશ માટે દેહધાર્ણુતી જરૂર્‌ નથી. 
કમ કે, વિશુદ્ધિની ક્રિયા ચૈતન્યમય આત્માની છે અને આત્મા તે 
ચૈતન્ય વ્યાપાર્થી કરી શકે છે. પણુ જેઓએ શરીરના અંત સુધી 
પણુ, ઈશ્વરકુપા સંપાદન કરેલી નથી હોતી તેમને દેહથી થયેલા 
અન્ઞાનનું આવરણુ દૂર્‌ થતાં ઈશ્વરની દષ્ટિમાં પોતાને અપરાધી, ઈ'ધર- 
કપાને અપાત્ર નજનણી અસલ્ર કષ્ટ વેઠવાનું છે. એ કેણીુથી બચવા, 
અને દેહાન્તે ઈશ્વિરની પવિત્રતાને અનુરૂલ હોઈ ઈશ્વર પાસે જવું એ 
જે ઈચધરાસા હદયમાં સ્થપાયેલી છે તેને અનુસરવા મનુષ્યમાત્ર ઈશ્વર- 
કપા સંપાદન કરવાને પ્રયત્ન કરે છે અતે મુક્તિ માટે પાસે પ્રયાસ 
કરે છે. તે પ્રયાસ સફલ થાએ. 





૧૮૪ યમ ને સમાજ. 
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અમતત્વનેો લાભ. 


( પ્રાથના સસાજ માં અપાયલે। ઉષદેશ. ) 

ઝં સત્ય સનમનત ત્રણ આતનક્રપમતત ચવ્તિમાતિ 
શાત શજિવનતકટ્િતી ચ શુજમપાપતિજમ્‌। 

પરમાત્મન્‌ ! તું સય સ્વરૂપ છે, નાન સ્વરૂપ છે, અન તરૃૂપ 
છે, આન'દરૂપ છે, અમૃતરૂપ છે, તું પ્રકાશી રલ્યો છે, વું શાંત, 
મ'ગલમય, અકઠ્િતીય છે, ૨૯, અપાપવિદ્દ છે. તારા સ્વરૂપને।જ 
આ સવર મહિમા વિસ્તરી રલ્ો છે. તારા સામથ્યથી બહ્યાંડ ફેલાઇ 
રહ્યું છે. તારી શક્તિથી સૂય, ચ“, નક્ષત્ર, તારા પ્રકાશી રલ્યા છે. 
તારી અન'તામાં દિફેકાલ વ્યાપ્ત થઈ રહ્યાં છે. તારી કૃપાછાયામાં 
અમે જીવાત્મા વસી રહ્યા છીએ. આદિ સપ્યાનશાનમાં તુંજ છે. 
તારી પાસેથી આવ્યા છીએ, તારી પાસે આવવાના છીએ. વષાસ્ય 
પરમામાતસેવાન્ઃ પસમા સપત્‌ પઘષોડસ્ય પર્મોજોવ ઘષોડસ્થ 
પસ્માસૈયઃ । જગત્‌ પિતા ! તુંજ અમારૂં સર્વસ્વ છે, સંપત્તિ વું છે, 
આનદ તું છે. તો એ પ્રભે। | કેટલી બધી વાર અમે આ પરમ સંપત્તિ 
મૂલ, આ પરમાન'દ સ્થાન તજ ગયા છીએ ! કેટલી બધી વાર 
ભ્રમત થઈ આડે માગે" ચઢી ગયા છીએ ! કેટલી બધી વાર જગ- 
જ્જનનીને જગત્‌ પિતાને ભૂલી ગયા છીએ ? પણુ કૃપાનિધાન તું 
તારી સમીપ અમને પાછા લાવવાને સમથ છે. તું ભકતવત્સલ છે, 
તું પતિત પાવન છે. પ્રભો ! અમે આ મૃત્યલોકમાં છીએ. તારા 
તેન્નેમય સાંનિધ્યમાં નિરતર વાસ કરવાનો અહીં અમારે અધિકાર 
નથી. તોપણુ હે દયામય પિતા ! એક ક્ષણુભર તારૂં દર્શન કરાવ, 
એક પળવાર તારા સાંનિષ્યમાં ખેચી લે, એક ક્ષણુવાર તારા 
સ્મિતનું પાન કરાવ કે ચિરપરિતાપિત તૃષિત અમારા આત્માને શાંતિ 
થાય. શા1તસિઃ શાંતિઃ શાતિઃ। 


૦ જ્ઞાનસુધા' માસિકના 1૧૮૯૫ ના માચ-એપ્રિલના અ'કમાં પ્રકટ થચેલ. 
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અમૃતત્વતે! લાભ. ૧૮૫ 
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ખહાપરાયણુ યાસૃવલ્કય ત્રડષિ સંસારાશ્રમ છે!ડવાને સમચે જ્યારે 
પોતાની બહ્ાષાદિતી પત્તી મેત્રેયીએ પોતાના ધત અતે પોતાની 
સંપત્તિના વિભાગ કરવાના હતા, ત્યારે સૈત્રેયીએ તેમને પૃછ્યું કે હૈ 
સ્વામિન્‌ જો આખી પૃથિવી વિત્તથી પૂર્ણ હોય તો તેથી મને અમૃત 
લાભ થશે કે નહિ? સતિ કોવાત ચાક્ષવલ્મવઃ થથૅતર ૩૫૧- 
₹ળષતામ ઝીત્તિય તચેવ તે ત્તીસિતં થ્યાત્‌ ॥ યાસવલય બોલ્યા, 
નહિ થ!ય, માલમતા લઇને જેવું સંસારી માણુસનું જવિત વ્યતીત 
થાય છે, તેવું તારૂં થરો. અમૃતય્ય ત્‌ નારા સ્તિ વિતેન | નણ- 
જ્રબેઃ પ્રાપ્યતે જિ ખય તત્‌ | વિત્ત વડે અમૃતતી આશા તો છેજ 
નહિં, તે ધવ છે અને અકૃવ વસ્તુઓથી મળતું નથી. આ સાંભળી 
મેત્ેયીએ કલયું કે ચેનાઈ નાસતા સ્વયાં વિર લેસ જીર્યોજૂ| જે 
દારા હૈં અમૃત ન થાઉં, સુકત ન થાઉં, ઈશ્ચિરને ન મેળવું, તેને 
લઇને શું કરૂં ? 

આ કથાનું તાત્પર્ય એ છે કે સ'સારના સુખોપભોગનાં સાધન 
અમૃતત્વના લાભ માટે કામનાં નથી. વિત્ત, ઉપકરણુ, સ'પત્તિ, એ 
સ'સારમાં અનેક પ્રકારે ઉપયોગી છે, અનેક પ્રકારતાં સુખ એ વડે 
મેળવી શકાય છે, અનેક પ્રકારના વૈભવતી પ્રાપ્તિનાં એ સાધન છે, 
પણુ, અમૃતત્વની પ્રાત્તિએ વડે થઈ શકતી નથી. અમતત્વને 
લાભ સ'પાદન કરવા, મુક્તિ પ્રાપ્ત કરવી, ઈશ્ર સાંનિષ્ય 
મેળવવું, એ તે! જરૂરનું છે; એ તો મેળવવુંજ ન્નેઈ એ, 
મેળવવું એ આત્માને! ધર્મ છે, કર્તવ્ય છે. એ સિદ્ધિ આ જવિતમાં 
કરવાની છે, અને જીવિત થોડા વખતનું છે, ક્ષણિક છે. માટે આ 
જવિત ચાલે યાંસુધી અમૃતત્વ એજ પ્રધાન ઉદ્દેશ કરવાને છે. 
અમૃતત્તના લાભતી અવગણુના કરી તેના ઉપાય ન યે।જવા, તેનાં 
સાધન ન મેળવવાં એ મૂર્ખાઇ છે, આત્મધાતકતા છે. અમૃતત્વને 
લાભ મેળવવા સર્વ રીતે ચોગ્યતા સંપાદન કરવી એજ આત્માનું 
કર્વબ્ય છે, અ! જીવિતતો અંત આવ્યા પછી એ અમૃતત્વજ નિર'તર્‌ 


૧૮૬ ધમ ને સમાજ. 





સુખનું સાધન થવાનું છે, એ સુખનો અંત નથી. એવા અન'તસુખતે 
ભૂલી જઇ તેના માર્ગમાં પ્રવૃત્ત ન થતાં અર્હીંનું જીવિંત જે થે।ડા 
સમયનું છે તેનાજ સુખમાં લુખ્ધ થઇ જવું, તે માટેજ સવ પ્રયત્ન 
કરવા, ચિરકાળની અવસ્થાની વિસ્મૃતિ કરવી અતે ક્ષણિક અવસ્થા- 
માંજ સર્વસ્વ ગણુવું એના જેવી મૂખતા બીજી શી હોય ? સ'સારના 
સુખને! ત્યાગ કરવો એ આ વચતનેતું તાત્પર્ય નથી. ઈશ્વરે મતુષ્યતે 
સસારમાં કર્તવ્ય કરવા સારૂ મોકલ્યો છે. તે કર્તવ્ય ન્નેડે સુખ છે 
અને દુઃખ પણુ છે. અને તે બન્નેના ભોગ સાથેજ કર્તવ્ય કરવાનાં 
છે, સુખને અભોગ્ય ગણી અથવા દુઃખને અસલ્ર ગણી કર્તવ્ય મૂકી 
દેવાનાં નથી, સ'સારનો ત્યામ કરતાં કતવ્યનેો ત્યાગ થાય છે અને 
જન્મ આપવાનુ ઈશ્વરનું પ્રયોજન વિફળ ન્નય છે, કર્તવ્યકરણુની 
ઈશ્વરાસાનું ઉલ્્‌'ધન થાય છે. સંસારનું સુખ જાતેજ કર્તવ્યનું વિરોધી 
નથી. ધર્મને અનુકૂલ હોય તેવા સુખમાં રહી કતેવ્ય કરી આત્માનું 
શ્રેય કરવું એ ઈશ્વરાસા જણાય છે. સંસારનાં કમે તો કરવાં જ 
ન્નેઇએ. કર્મ કરવામાં આત્મહિતને હાનિ નથી પણુ લાભજ છે. 
માત્ર તે સત્કમે હોવાં જઇએ, અને અન્ત્ય ઉદ્દેશ ચિત્ત આગળથી 
ખસી જવો ન નેધએન ભગવદ્‌ગીતામાં કૃષ્ણુ કહે છેઃ 

ચોમય્થઃ જીરુ જર્માળિ સમ લ્ય ધર્નઝય । 

સિજચ સિજચોઃ ગમો મૂલ્વા ગમસ્ન ચોમ ઝચ્યતે'॥ 

અજુન! તું ચેોગમાં રહીને કર્મ કર; કમેમાં આસડત ન થઈ 
જઇશ. અને કર્મથી ફ્લની સિદ્ધિ થાય કે અસિદ્ધિ થાય તેમાં સમ- 
ભાવ રાખજે; એ સમત્વ તે જ યોગ છે. 


ધારેલું ફૂલ થાય કે ન થાય પણુ મનુષ્યે કત વ્ય તે! કરવાંજ 
જેઈ એ. કંતવ્ય કમ કરતાં બંધ પડવાથી કદિ પણુ લાભ નથી. 
કત'વ્ય-કર્મ કર્યા જવું એજ ચોગ છે. કતવ્ય ત્યાગ એ ચેગ નથી, 
કમ બંધ થાય એ મેક્ષનું સાધન નથી, થોશઃ વમસ વતેશાજઝમ । 
કમ કરવામાં કોશલ, સત્કર્મ કરવાની શક્તિ એજ યોગ છે. આ 


અમૃતત્વનો લાભ ૧૮છ 
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કત'વ્ય કૃતિ મનુષ્યના શ્રેય માટે એટલી બધી આવશ્યક છે કે 
ભગવદ્‌ગીતામાં કૃષ્ણુ કહે છે તેમ સંન્યાસ એ તેનાથી ક'ઈ જુદી 
વસ્તુજ નથી, અને હોય તો તેનું મહત્વ નથી. ક્લેથઃ લ ત્િલ્ય 
સન્યાસી ચો ત ષછિ ત વૉજ્ષતિ। તેને જ નિત્યતેો સંન્યાસી 
નણુવો કે જે કત'વ્ય કર્ચ જાય અને માત્ર સંસારમાં કોઈને દ્દેષ 
ન કરે તથા આકાંક્ષામાં મસ ન થઈ ન્નય. દેષ અને લુખ્ધતા એ 
ખેનો જ સંન્યાસ કરવાનો છે. સંસારનો અને તે સાથે કતવ્યનો 
સંન્યાસ કરવાનો નથી. સંસારમાં રહ્યા છતાં લુખ્ધતા ન હેવી જેધએન- 
આ ઉપદેશ વચનમાં રહેલો દેખાય છે તેવો મહત્વહીન નથી. સંસારમાં 
લુબ્ધ ન થવું, તલ્લીન ન થવું એ સહેલું નથી. તેમ સ્વાથ અને 
અભિમાનની જાળમાં ઠ્રેષની વૃત્તિને અટકાવવી એ પણુ સહેલું નથી. 
ત્યારે આકાંક્ષા અને દેષ એ સંન્‍્યાસના ખે વિષયમાંથી પ્રથમ આકાંક્ષા 
વિરો વિચાર કરીએ. આકાંક્ષા એટલે ઉપર કહ્યું તેમ સંસારલુખ્ધતા, સંસા- 
રનેજ મહત્વ આપવું, અમૃતત્વતી અવગણુના કરવી, અમૃતત્વ મેળવવાના 
ઉપાય ન લેવા તે. દુનિયાનો ધણા ભાગ અમૃતત્વને ઉપાય જે ધમ તેને 
કવળ ભૂલીજ જય છે એમ નથી. અમુક પ્રકારે ધર્મનિષ્ઠતાને પ્રયત્ન 
તા ધણા ખરા કરે છેજ. પણુ તેએ વિત્તતે એટલું પ્રાધાન્ય આપે 
છે અને ધર્મતે એટલો ગોણુ ગણે છે કે તેઓ સંસારલુખ્ધજ બતીને 
રહે છે. જ્યાં વિત્ત અને ધર્મ બેને! વિરોધ આવે ત્યાં વિત્તને પક્ષ 
કરનારા કેટલા બધા જ્નેવામાં આવે છે ? એષણાઓએથી દૂર રહેવું 
એ ઉપદેશને ધડી ધડી ધોષ થતા છતાં બીજી એષણાઓ સાથે આ 
વિત્તપણાનો કેટલે બધે પ્રસાર ન્નેવામાં આવે છે? આ એષણા 
જક્ટલા બધાને વિમાગે' દોરી ગઈ છે ? વિત્ત"પણાથી કેટલા ખધાની 
અપકીતિ થઇ છે ? કેટલા કેટલા માટે સાંભળ્યું છે કે તે ગમે તેવા 
સાની ગમે તેવા ડાલા છતાં પૈસાને લીધે પાપમાં પડયા ? કટલા 
કેટલા માટે સાંભળીએ છીએ કે તે ગમે તેવી ધર્મનિષ્ઠતાનો આડ'- 
ખરવાળા છતાં ન્યાં વિત્તલાભની વાત હોય ત્યાં તેએ અવિશ્વાસ્ય 
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છે, ત્યાં તેમની મ્હેટાઈ પર કશે આધાર રાખી શકાતો નથી? 
વિત્તન! રક્ષણુ માટે કેટલી બધી સાવચેતી રાખવી પડે છે? વ્યવ- 
હારમાં સામાને વિત્તપ્રાપ્તિનતા અવકાશ હેય ત્યાં કેટલા બધા 
સાવધાન થવું પડે છે ? ખાતર પાડનારા અને વેપારમાં દગે કરનારા 
વિત્ત ખાતર કેટલે ન્નેરજીુલમ, કેટલી છળના ફરે છે ? લુખ્ધ 
થનારને વિત્ત કેવા ભ્રમિત કરી નાખે છે ? વિત્તલુખ્ધતા સ્નેહને 
અને ખન્ધુવિશ્ષાસનો કેટલો બધો નાશ કરૅ છે? સંકેોચજૃત્તિ 
ઉત્પન્ન કરી ભ્રાતૃભાવમાં કેટલી બધી હાનિ કરે છે ? અમૃતત્વતી 
અવગણુનાથીજ આ પરિણામ થાય છે. વિત્તતી અને અમૃતત્વતી 
પરસ્પર તુલના કરી ખેના વિરેધમાં કયું અપેદ્ય છે તે ચિત્તમાં 
ન ધર્યાથીજ આવી અનિજ વૃત્તિ પ્રસરે છે. અમૃતત્વની કિમ્મત 
નથી સમજતા તેજ આમ કરૈ છે. તેતી કિમ્મત સમજતા છતાં 
અવગણુના કરનારા ધણા છે. તેએ દીપ લઇ કૂપમાં પડનારા 
છે, તાન છતાં દુવાસનાનને-લુખ્ધતાને વશ થનારા છે. તેઓ 
વિચારને આચરણુના મૂળ સુધી અન્તરજત્તિ સુધી પ્ડૉંચવા 
દેતા નથી, અને દુવિકારના દાસ બતી રહે છે. આ માટે જ ઉપ- 
કરણુને અમૃતત્વ માટે નિસ્પયોગી ગણ્યાં છે. અર્થાત્‌ તેઓને આવે 
દુસ્પયોગ કે તેએ! માટેની આવી દુરિચ્છા અનિજ છે. તેમાં લુખ્ધતા 
ન થાય, તેતું દાસત્વ ન થાય એટલીજ સંભાળ રાખવાની છે. તે 
ત્યાજ્ય નથી, પણુ તેઓનું પ્રભુત્વ ન થવું ન્નેઈ એ. આ પ્રભુત્વ ન 
થવા દેવાને ઉપદેશ મહાત્મા ઈસુખિસ્તે ૩૦1૫10૦010 ૦11 1110 1300111 
(ગિરિપરથી કરેલો ઉપદેશ) નામના અનુપમ વ્યાપ્યાનમાં ખહુ સાદાં 
પણુ સત્યપૃષ્ગું વચને. માં કર્યેપ છે. 

“પ૦ 1171 ૯11 ૬૦1૫૯ ૬૫/7૦ 11૮5351015; 1૦7” લાંપૌલા* 
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1૯6 પ1 101તે ૫૦ પલ ૦0૦, દતે તૈટડ[૩3૯ 11૯ ૦૬13€1- 
૨૪૯ ૦1011001 3€117€ 6૦૮ ત્રાતે 1111100010.” 
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“જઈ પણુ માણુસ ખે સ્વામીની સેવા કરી શકતે નથી. 
કમ કે, તે કાંતો તે એકને ધિક્કારશે અતે ખીન્નને ચાણશે, અથવા 
તો પેલા એકને સેવક થઇ રહેશે અને બીજનો તિરસ્કાર કરશે. 
ઈશ્વર અને લદ્દમી ખેતી સેવા તમે કરી શકે। નહિં.” “ પ્રથમ તમે 
ઈશ્વરના રાજ્યની અને તેની સાધુતાની શેધમાં રહે; આ ખધી 
વસ્તુઓ (ઉપકરણે્‌ા ) તે તમને આવી મળશે. ” તાત્પય એ છે 
કે ઉપકરણને મુખ્ય ઉદ્દેશ ન કરશે।, પણુ પશ્વરપ્રાપ્તિને મુખ્ય કરન્ને. 
કૈત'બ્ય કર્તાંજ યોગ્યતા પ્રમાણે ઉપકરણે। પ્રાપ્ત થશે, ધમ આચ- 
રતાંજ સુખ મળરે. સ'સારવ્યવહારનાં કાયોમાં પણુ ઈશ્વરપ્રીતિ 
સંપાદન કરવાને! હેતુ મુખ્ય રાખવો ઘટે છે; તેમ કર્યાથી ઉપકર્‌ણૂા 
અનાયાસે પ્રાતત થયાં જતાં લાગશે, તેમાં લુબ્ધતા થશે નહિં. વેભ- 
વને મુખ્ય ઉદ્દેશ કરવો એ મૂખોાઇ છે, અને તેથી અધમતા થાય 
છે. ધશ્વરપ્રાસિતે મુખ્ય ઉદ્દેશ કર્યા પછી પણુ માત્ર મત ખાતર 
કરેલી એટલી કબુલત ખસ નથી, ઈશ્વર જાણ્યા પછી તેવી પ્રીતિની 
પ્રાતતિતો પ્રયત્નો કરવેોજ નહિં, અને ઈશ્વર જ્નણુવાજ નહિં એમાં 
ખહું ફેર નથી. પશ્વિરપરાયણુતાને! ત્યાગ કયો, અમૃતત્વનું સુખ્યત્વ 
સ્વીકાર્યા છતાં આચરણુમાં અને જૃત્તિમાં તે પર લક્ષ ન રાખ્યું અને 
તેનું અનુસરણુ દૂર કયું તો પછી ઈશ્વરના અસ્તિત્વનું શુષ્ક સાન 
સન્‍્માગે' જવામાં સહાયભૂત થતું નથી, અમૃતત્વ પ્રાપ્તિ માટે જરૂરની 
ઇશ્વરભકિતમાં તલ્લોનતા થતી નથી. એજ કારણુથી આઢલું બધું 
સાન છતાં દુનિયામાં આટલું બધું પાપ, આટલે! બધો અધમ છે, 
પુણ્યનું કે ધમનું ત્તાન એણછું નથી, પગુ તેમાં પરાયણુતા એઇી છે, 
ચોવીસ કલાકમાં ઈશ્વરતું સ્મરણુ કેટલી ઓછીવાર કરીએ છીએ, 
અતે તે સ્મરણુમાં ખાલી નામ સ્મરણુ ખાદ કરતાં ભાવસચલનની 
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ક્ષણા કેટલી એછી હોય છે એ વિચાર કરશું તો ભયાનક 
સત્ય પ્રત્મક્ષ થશે. અ એક દિવસની ગણુતરી આખા જવનને 
લાગુ પડશે, અને તે પર કાળની કેટલી એઇછી તૈયારી થાય છે એ 
સખેદ પ્રતીતિ થશે. આ ઉ૧શ્વરવિમુખતા દૂર કરવા ધડી ઘટી આજ 
વાડયના સ્મરણુની જરૂર છે કે જિમ તે જુ ચેનાદ નાણતા 
સ્થાન ॥ જેથી અમૃતત્વ ન શળે તેને શું કરવું, તેમાં મગ્ન 
રા માટે થવું? પચાસ કે સો! વર્ષ આ જવનમાં કાઢયા 
પછી અનત કાળના વાસ માટે ઇશ્વર પાસે જવુ છે 
ત્યાં શું એમ પૃછાશે કે તમારં રાજ્ય કેટલા ચો।જન હલું, તમારૂં 
દ્રવ્ય કેટલા કરોડ ઉડતું, તમારા મહેલ કેટલા સુશોભિત હતા, તમારી 
હવેલી કેટલી ઉચી હતી, તમારી ડોકમાં હીરાના કા કૈટલા રહેતા 
હતા, તમારી સત્તા કેટલા મનૃષ્યેો પર્‌ હતી ? ત્યાં શું વસ્્ર, આભૂ- 
ષૃણુ, વૈભવ, એ સવની તુલના થવાની છે ? કદિ નહિં. ત્યાં સદ્ગુ- 
ણુની, સદાચરણુની, સદ્ધ્મ'ની, સદ્ભક્તિની તુલના થવાની છે. જેમ 
અહીં વિત્ત તથા વૈભવમાં વધારે તહ્લીનતા ભોગવી હશે તેમ ત્યાં 
દરિદ્રી સન્તને તુલનામાં વધતા જેઈ વધારે ખેદ ચશે. આ વસ્તુસ્થિતિ 
છે તો જેઓ અમૃતત્વતેો ઉપાય નથી લેતા, દિવસમાં પા ધટી પણુ 
ઈશ્વરની ભકિત નથી કરતા અને રાત દિવસ મદ, વિત્ત તથા સંસા- 
રનું જ મનન તથા સયન કરે છે તે કેવા આત્મશત્રુ છે? તેમને 
આત્મા, તેમની બુદ્ધિ, તેમનું ત્તાન કેટલાં વ્યથ' છે ? તેમનામાં અને 
જગલી મન્નના મનુષ્યોમાં શે ડ્રેર છે ? બન્નેને ધમલાભ નથી 
તો પછી માત્ર કેળવણીથી મળેલું સ્તાન અને ઉપકરણુની સંપત્તિ 
આત્માની ચિરસ્થાયી અવસ્થામાં શા કામનાં છે ? પશુથી જે ભિન્નતા 
વડે મનૃષ્યત્વ થાય છે તેતી તેમનામાં કેટલી ઓછી ઉન્નતિ થાય 
છે ? મુક્તિના અધિકાર સંપાદન કર્યા વિના એકલું મતૃષ્યરૂપ શી 
રીતે સફળ થાય ? ઉપરના યાસૃવલ્કયની પત્તીના વાક્ય સરખે! ઉપ- 
દેશ સેન્ટ મેથ્યુએ કહેલી સુવાર્તામાં વણ'જ્યા પ્રમાણે પ્સુષ્રિસ્તે કર્યો છે. 


અમત્ત્વને લાભ. ૧૯૧ 





“41તે, 9ર101તે, ૦10 ૦21106 દ્વાર્ત ડત્ાંતેં 01€૦ 111010, 
(૪૦૦ 10૮3૯1, ૫1% ૪૦૦તે દૌ11જ 311 1 તળ પીત 
4 110) 111 €૦1૧1ત1 11: ? ” 


“ અને જીએ, એક માણુસ આવ્યો અને તેણું ધ્સુને કહ્યું, 
સદ્ગુરુ, હું એવું કયું સારં કામ કરં કે જેથી મને અમૃત જીવન મળે ?” 

“હતં 10 ડત્વાંતે 1૦ 1111, 117 €ત1લડદ (1૦૫ 
10€ 8૦૦તૈ ? 111€1€ 15 11011€ ૪ુ૦૦તૈે [00૬ ૦11૦; 0121 13 
0૦; 90૬ 1 110૫ પ્રનૉૉદ ૦101૦1 1110 110, 1૮€€[0 પટ 
€૦1111121111€1113''* 

“ અને તેણે તેને કલયું, તું મને શા માટે સત્‌ કહે છે. એક 
સિવાય અર્થાત્‌ ઈશ્વર સિવાય ખીજું કોઈ સત્‌ નથી; પણુ તારૅ 
જવનમાં પ્રવેસ કરવો! હોય તો આનસ્તાખ।ા પાળ.” 


“110 કત્રાા ૫11૫૦ 1110, ૫711013 ? ]€૩૫૩ ડદ્યાંતે, 1100 
31110 તં૦ 10 1101'તંલા, 1100 311341૬ 10% ૦૦1૧11 
ત્રતેણા1€1* 11100 તાદ 11001 31૯૮1, 14100 3111 1001 
0૦21 (િ13€ ૫0111€33.' 


“4101100 11 140લા' ત્વાતૈ 1197 1001101 તાતે, 
1100 ડૌત્રાંદ 107૯ 11 110૪10૦૫? 43 115૯” 

“તેણે તેને કહ્યું, કયી ? ઇસુએ કહ્યું, તું હિંસા કરીશ નહિં, 
તું વ્યભિચાર કરીશ નહિં, વું ચોરી કરીશ નહિ, તું જીડી સાક્ષી 
પુરીશ નહિ. 

“ તારા પિતા તથા તારી માતાને માન આપજે. પોતાના પર 
જેવો પ્રેમ રાખે તેવો તારા પડેશી પર પ્રેમ રાખજે. ” 


“૧૫13 ૦૫1૧૪ 1૧0 ડવા ૫૧1૦ 1110, 211 (11૦3૦ 
દી॥ોાટુડ 11૯0 1 1₹0[2૬ 1₹001 11) 0૦૫11૫ 02: પત 
1201૮ 1 ૦૬? ” 


૧૯૨ ધર્મ ને સમાજ. 





“ તે જુવાન માણુસે તેને કહ્યું, આ બધી વાતો તે! હૈં મારી 
ઉમર થઈ ત્યારથી કરતે આવ્યો છું. મારે હજ શાની ખામી છે ? ” 

“[€૩૬ કદ્વાંતેં 01110 1110, 11 (10૫ પ1 0૯ [€11€૦1, 
8૦ 1 5૦11 પત્રદ (1૦00 11૮51, દ્વાઞવ ટ1₹€ ૬૦ 1૯ 12001, 
ત્ાતૈ 1100 311૮1૬ ત %૯€ (1૦ ૮3501€ 11 100૮0011? દ્વ॥વે 
€૦10€ દ્વતે [0101૪7 106”. 

“ઇસુએ તેને કહ્યું, તારે સંપૂણું થવું હોય તે!, નન તારી પાસે 
હોય તે વેચી દે અતે ગરીબોને આપી દે, અને તને સ્વર્ગમાં ખજને 
મળરે. અને આવ મારી પછાડી ચાલ. ” 


“301 71૯1 11૦ ૦૫1૪ 10૮11 13€૮1'તે 112૬ 3ત)- 
11૪, 10€ ૫7૯111 તપ/27 30109711: 101 110 1દ્વતં ધૌઇ૦૦ 
દુઇ૯દ [0૦5૬૯૬૩1૦10 * 

“પણુ જ્યારે તે જુવાન માણુસે આ વચન સાંભળ્યું, ત્યારે 
તે દિલગીર થઇ ચાલ્યો ગયો।, કારણુ કે તેની પાસે ધણી મિલ્કત હતી.” 

“૬ 111011 ૬૯૦॥તૈ ]€30૬ 1110 113 લૉંડ૦1[21€5, ૫૯141) 
1 399% ૫1110 0૫, 4-1) ત્ર 11013 10૮1 311 તત 
€111€1 11૬૦0 11૯0 1511૪વં૦13 બ 110૮1013.” 

“તૈ ત્રછુલા1 1 50) ૫1110 ૦0૫, 1૬ 15 ૦૮૧101 101 
ત €110€] 10 ૪૦ પઊ1૦0૫છી) પટ €) ૯ બ હ 10૯૯, (1દ્1 
101 2 11013 1021 10 €131€1 1110 1116 45્ા1ટવં૦10 ૦ ૬૦.” 

“ પછી ઈસુએ પોતાના શિષ્યોને કલુ, હું તમને ખરૂં કહું છું 
કે ધનવાન મનુષ્ય સ્વર્ગના રાજ્યમાં ભાગ્યેજ પ્રવેશ કરરે.” 

“ અને હું તમને ફરી કહં છું કે ઈશ્વરના રાન્યમાં ધનવાન 
મનુષ્ય પ્રવેશ ફરે તેના કરતાં સોયના કાણુ।માંથી ઊંટ નીકળી જય 
ગે વધારે સહેલું છે. ” 

આ પાછલાં વચનેનો અક્ષરશઃ અર્થ લઈએ તો ધશેાધતા 
ચાય પરતુ, કથાનો સારાંશ એ છે કે ધનવૅભવનતી એષણા એટલી 


અમૃતત્વનો લાભ. ૧૯૭ 


૫-૫ ૮૫ “૫૫/૫૦ (“વય 7૧૦૮-૦૫ "૦ /#-૧૫ #-૫ _##*૫૫-_/ઈ"૧૫ (4% /#“૫૫ (૦૦૧ (૮૫૫૯૧૪ "૧૫/૫૫ 4” ૧૧૫, /#"૧૪૮-૫૫,૮#"પ૭”“૫૮ળમછી 


પ્રબળ છે કે અમૃતત્વ પ્રાતત માટે જરૂર હોય ત્યારે પણુ મનુષ્ય 
વિત્તતે સુકી દઈ શકતે! નથી, માટે, સ્વર્ગ માટે કામ હોય તેણે 
વિત્તમાં અતિસ્પૃહા ન રાખવી. વિત્તોજનમાં મતુષ્ય ધણી વાર્‌ 
વિમાર્ગૅ દોરાય છે માટેજ વિત્તષણાને સ્વર્ગ વિરોધી ગણી છે. કેટલા 
બધા ધનિક જનોને અને ધન માટે પ્રયાસ ફરનારા જનોએ અપ્ર- 
માણિકતામાં પડેલા જ્ેઇએ છીએ તેને વિચાર કરતાં વિત્તલોલ્યને। 
કરેલો આ અપકષે મિથ્યા -માલમ પડતો નથી. વળી આ કથામાં 
જણાવ્યું છે તેમ હિંસા, વ્યભિચાર આદિ દુરાચરણુનેો યાગ કર્યે 
એટલાથીજ મનુષ્ય ધામિકતામાં સંપૂર્ણતા પામી જતો નથી. 
સાધાર્‌ણુ રીતે ઉંચી કે મધ્યમ સ્થિતિમાં આવેલા મનુષ્યો ઉધાડાં 
પાપ ખહું ઓછાં કરે છે અને ખૂન, ચોરી વગેરેથી ડ્રર્‌જ રહે છે. 
એવા દુરાચાર કરવાના તેમને પ્રસંગ આવતા નથી, અને તેવાં કર્મથી 
તેમને લાભ મળવાને। સંભવ હોતો નથી. તોપણુ તેટલા પરથી તેઓ 
ખરેખરા ધામિ(ક થઈ જતા નથી. ધનલેલુપત્વ ન્યાં સુધી 
ગયું નથી ત્યાં સુધી તેએ જળમાં બંધાએલાજ હોય છે. દુનિયામાં 
દ્રવ્યને કેટલું બધું માન અપાય છે અને અમૃતત્વની કેટલી બધી 
*મવગણુના થાય છે તેતો વિચાર કરીશું તો ખેદ થયા વિના નહિ 
રહે. આ જ વાત ધ્યાનમાં લઇએ કે દરેક પોતાને પોતાના પુત્રને 
ધનપ્રામિના માર્ગમાં પ્રભત્ત કરવા ચિતા હેય છે, અને તેમાં પુત્રને 
હેંકાણે પાડે ત્યારે જ પિતાને સંતોષ થાય છે. પરતુ, અમૃતત્વની 
પ્રાપ્તિના માર્ગમાં પુત્રને ઠેકાણે પાડનારા પિતા કેટલા એછા છે ? 
પૃતિ પત્નીને સ'તુષ્ટ કરે છે, વસ્ર, આભૂષણુ, સંપત્તિ, વેભવ એ 
સર્વથી તેને તૃપ્ત કરે છે, પણુ કેટલા એછા પતિ પત્નીને ધર્મનું દાન 
કરે છે? પશ્વર સમીપ જવાનો માગે પત્નીને દેખાડવામાં કેટલા 
ઞએ।છા પતિતે ઉલ્લાસ થાય છે ? મિત્ર મિત્રનું કલ્યાણુ ઇચ્છે છે; 
કોઈ ધનનો સંચય કરવામાં, કોઇ કીતિનો પ્રસાર કરવામાં, કોઇ શત્રને 
સંતાપ કરવામાં, કોઈ સત્તા મેળવવામાં, એમ અનેક પ્રકારે મિત્રે સહાય 


૧૭ 





૧૯૪ ધમપ ને સમાજ. 





થાય છે. પણુ સ્વર્ગ મેળવવામાં કેટલા એછા મિત્ર સહાય થાય છે. 
મિત્રના સન્‍્માર્ગગમન માટે કૈટલા એ।૭ા મિત્રને ઉત્ક ઠો હોય છે ? આ 
'પિતા-પતિ-મિત્ર પોતે મોક્ષોપાય જ્નણુતા હેય તથા તે માટે પ્રયત્ન 
કરતા હેય અતે તે છતાં પુત્ર-પત્ની-મિત્રને તે ન દેખાડે અને તેમાં 
પ્રેરે તો તેઓ સ્વાર્થીજ છે. જેને મૂલ્યવાળી વસ્તુ જોઇએ છે તેવા 
આળકને સાકરનો કકડો આપી સૈંતુણ કરનાર માખાપ પેઠે તેએ 
પોતાનાં પ્રિય જનોને અમૃતત્વને બદલે ઉપકરણુ આપી અકિંચન 
રાખે છે. એ પિતા-પતિ-મિત્ર પોતે જ મોક્ષોપાય ન્નણુતા ન હોય 
અને દ્રવ્ય લાલસામાં સશ્યા રહેલા હોય તોપણુ, પોતે 
ખાડામાં પડતાં ખીકાનેો સાથે હાથ ઝાલીને તેને પાડવાના તેઓ 
ગુનેગાર થાય છે. ધર્મત્ઞાન સંપાદન કરવાની ફરજ પોતાને 
માટે તેમજ અન્યને માટે છે. બેદરકારી કાઢી નાંખી ડશ્વિરનું 
સાન મેળવી તેતી સાથે યોગ કરવો એ જ અમૃતત્વનો માર્ગ છે. 
દુર્ભાગ્યે ધણા એછા તે મ્રહણુ કરે છે, ધણા એછા ખીન્નને તે 
ગ્રણુ કરાવવાને! પ્રયત્ન કરે છે. નિલ ઉપાસના કરનાર, પ્રાર્થના 
કર્નાર્‌ કેટલા એકા છે? આઠ દિવસે આ મ]1દરમાં આવનાર કેટલા 
અખા છે? અહિ આવી ભકિતમાં મગ્ન થનાર કેટલા ઓછા છે? 
તો ભકિતમાં ખીન્નને પ્રભૃત્ત કરનાર તો કયાંથી જડે? શું સુવણે 
સ્વર્ગતી પ્રાપ્તિ કરાવશે ? શું શર્કરા અમૃતત્ત અપાવશે ? 

સન્યાસ માટે ત્યાગ કરવાની ખીજ જત્તિ તે દેષ છે. ધાર્મિકતા 
સંપ્ણુ કરવા માટે મતુષ્ય બંધુઓને દ્વેષ ન કરવો એ પણુ ધણુ 
જરૂરનું છે. મનુષ્યોમાં પરસ્પર અવિશ્ચાસ, કલેશ, તિરસ્કાર, ઈખર્યા, 
વૈર કેટલાં ખધો ન્નેઇએ છીએ ? એ શું ઉપશ્રિરને પ્રિય છે ? સર્વના 
પિતાને સ્વ પ્રશ્નમાં કલહ વ્યાપ્ત થયાથી કદી પ્રસન્નતા થાય? 
તો અમૃતત્વ પ્રાપ્ત કરવા માટે, ઈશ્વર સામીપ્ય મેળવી તેની કૃપા- 
છાયામાં નિરંતર રહેવા માટે દ્રેષશત્તિને દૂર કરવાની કેટલી ખધી 
આવશ્યકતા છે ? પર"તુ દેષ ન કરવે! એ સહેલું નથી. એષણાએ।! 


અમૃતત્વનો લાભ. ૧૯૫ 





એટલી પ્રબળ છે કે ન્યાં સ્વાથ'માં, સ્વહિતમાં, સ્વાભિમાનમાં વિધ્ર 
થાય છે ત્યાં તત્કાલ ડ્રેષ થયા વિના રહેતો નથી. પોતા સિવાય 
ઔજનનું પણુ હિત છે, સ્વ સિવાય પર્‌ પણુ ગણુનાને પાત્ર છે, એટલે! 
વિચાર પણુ એવે પ્રસંગે થતો નથી. અને સ્વહિતમાં વિધ્નથી દ્દેષ 
થાય છે એટલું જ નહિં, પણુ એવા વિધ્ન વિના પણુ માત્ર બીન્નના 
હિતની ૬હદ્ધિથીજ દ્ેષ થાય છે. આ પષ્યા અને અસૂયાના ફેલાવમાં 
સનુષ્યોનું ભ્રાતૃત્વ તો સમૂળીગુ' ભુલાઇજ નય છે. દુર્ભાગ્યે આ દેશમાં 
જતિભેદની એક વિશેષ સંસ્થા એવી છે કે તેથી સવ એક પિતાનાં 
ખાળક છીએ એ ભૂલી જઈ, મનુષ્યો આ ઉતરતી ન્નતનો, આ 
શુદ્ર આ અસંપર્કે ચોગ્ય, આ અસ્પૃશ્ય, ઇત્યાદિ ભિન્નતાતી જશૃત્તિમાં 
પડી બાળક્રેનો જે પરસ્પર પ્રેમ પિતાને પ્રિય છે તેથી વિમુખ થામ 
છે અને દ્ેષતો એક મેટા પ્રમંગ વિશેષ ઉત્પન્ન કરે છે. ઠ્રેષ કરાવ- 
નારી સર્વ સંસ્થાએ અને સવ એષણાઓને ડૂર કર્યા વિના 
આત્મામાં શાન્તિ અને ઉદારતા દઢ થવાનાં નથી. જે પ્રેમનું મૂળ 
ઈશ્વર છે અને જે પ્રેમતી પ્રશૃત્તિથી તે પ્રસન્ન થાય છે તેતે ઉપદેશ 
મહાત્મા ઈસુ ખિસ્તે બહુ સ્પષ્ટ રીતે કર્યોં છે. ગિર પરથી કરેલા 
ઉપદેશમાં તે કહે છે, 

*1[.0%૯ ૦00૪ €10૦1110€35, 11€55 111€110 114૬ ૦0:3૦ 
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“તમારા શત્રુઓ પર પ્રીતિ કરે, જે તમને શાપ દે તેમને 
આશાવાદ દો, જે તમતે ધિક્કારે તેમનું ભલું કરો, તથા જે તમારી 
સાથે દ્દેષથી વતે? અતે તમતે ઉપદ્રવ તથા પીડા કરે તેમના કલ્યાણુ 
મારે પ્રાથના કરે.” 

દદેષ અતે વૈરતી ૬ૃત્તિનો સવથા ત્યાગ વસી આ ઉચ્ચ અને 
ઉદાર ઉપદેશ કેના અન્તરમાં નહિં વસે ર ક્રોધ અને અસૂયા સર્વં 


૧૯૬ ધર્મ ને સમાજ. 


૫૫" "૫-૧૦ ૫ ૧,૮ઈ-૧.” "૫ ૧૫ ૯#૧૦૦” ૧૫૮ ૧૮ ૫૧૪૯૫૫૪૮૧૫ ૧.” ૧૫૦” ૧૦#-૧/*“૧૫ ૯” “૧૫? “૧.” ૧.૦“ 


રીતે શમાવી, મનુષ્ય માત્રને ભાતૃગણુ ગણી, સર્વ પર પ્રીતિ કરવાની 
અને અન્યનાં અપકૃત્યથી એ પ્રીતિમાં વિશ્ન ન થવા દેવાની શિખામણુ 
અસ્વીકાય છે એમ કેોણુ ખરા અંતઃકરણુથી કહી શકશે? ક્ષમા 
મૂષળં ઇવજ્ઞસ્દાનાં શસ્છાન મષળ ક્ષમા શક્તિહીન જનેોનું ભૂષણુ 
ક્ષમા છે, શક્તિવાળા જનેનું ભૂષણુ ક્ષમા છે, ક્ષમામાંજ ઉચ્ચતા 
છે, વૈર્માં નથી, એ ઉપદેશ અનુસર્યા વિના ચિત્તમાં સ્વસ્થતા પ્રાપ્ત 
થતી નથી અને સ્વસ્થતા વિના સ્વર્ગીય વિષચેો! તરફ અભિમુખ 
ચવા યોગ્યતા આવતી નથી. એ સ્વચ્છતા પ્રાસ થય! પછી 
“ડી 11 11 111 દાવ ૦૮૧11 છુલા(લ 12૦૮૦૦, 
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“ષ્યાભરી વાણીએને બંધ કરાવવા તારા દક્ષિણુ હસ્તમાં 
સવદા નમ્ર શાન્તિ ધારણુ કરીને ફરજે; ન્યાય પથે જજે, અને 
ડરીશ નહિં” એ મહાકવિ શેકસપિયરના વચન પ્રમાણે કત'વ્યકર- 
ણુમાં નિન્દા કે ભીતિ ભ'ગ કરાવી શકશે નહિં; અને ભલું કે ભુર્ડ 
કરનાર, સન્માન આપનાર કે પર્ષ્યા કરનાર સર્વ તરક ભ્જહરિના 
ઉપદેશાનુસાર 


સમનસિ વચત્તિ જાચે પુળ્યપીચૂષ પૂર્ળાઃ। 
મન વચન રારીરે પૂણુ પુષ્યામૃતેથી, 

એવી મુદુ, સ્નેહયુક્ત અને સુશીલ વૃત્તિ થતાં હૃદયમાં ખરે- 
ખરે વિકાસ ચશે. 

આ આદશ લક્ષમાં રા'ખ્યાથી ધમ'પ્રાપ્તિથઈ શકશે, લોભ અને 
દ્રેષતી સત્તાથી મુક્ત થયાથી અમૃતત્વને ભ્વરાભ મેળવવા યોગ્ય થઈ 
રકારો. એ અમૃતત્વમાં જ આત્માનું કલ્યાણુ છે, એ અમૃતત્વમાં જ 
આત્માની સનાતન શાન્તિ છે. આત્મા પાપ અને વિકારથી મુક્ત 
ચઈ, પધશ્વિરભક્તિથી પૂણુ થઈ, સદ્વર્તનશીલ થઇ દેહથી વિચેાગઃ 
થયે નિર'તર ઈશ્વરકૃપામાં આનદ અતે શાંતિ અતુભવ કરે એજ 
અમૃતત્વતું સ્વરૂપ છે. અતે એ અમૃતત્વ આત્માના સવ ગ્રયાસમદે 


અમૃતત્વને! લાભ. ૧૯૭ 
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પરમ ઉદ્દેશ થઈ રહેવો જેઈ એ. મૃત્યુ પછી જે અન'ત કાળની 
અવસ્થા આવવાની છે તે સુખમાં કહાડવાતી તેયારી કરવા માટે જ 
આ જવન આપ્યું છે અને તે સાથક કરવું જનેઈ એ. ચાવરરવેન' 
સત્જીચાચેનામૂત્ર ઝલ વસેત્‌ | આ લોકમાં જવતાં એ જ પ્રયત્ન 
કરવો! કે જેથી પરલોકમાં સુખમાં વાસ થાય. એ પ્રયત્ન કર્યે 
હશે, એ સુખ સાધન મેળવ્યું હશે, કત'વ્યકરણુ સંપૂર્ણું કકું 
હશે તો, આ જવન દુઃખપૂણુ, ત્યાજ્ય, પાપમય નહિ લાગે, પણુ, 
આન'દમય, સુખપૂણું, મનુષ્યના કલ્યાણુ માટે ઈશ્વરે ઉપકાર તથા 
ચમત્કારથી ભરૅલું જ લાગશે, અને ઈંશ્વરપર ૬ઢ શ્રદ્ધા થશે. સંસાર 
અને જવન સુખમય અનુભવાય એમાં જ આસ્તિકતાનો ઉદ્દભવ છે. 
ભક્તિમાં કે સદાચરણુમાં ન્યૂનતાને લીધેજ નાસ્તિકતા ઉદભવે છે. 
જન સમાજની ખેદરકારી, નિરાશા, વૈરાગ્ય, સંસાર પર તિરસ્કાર, એ 
સવ પણુ આસ્તિકતાના ઉદ્દભવમાં શિથિલતા કરાવનાર છે. પશ્રન 
શ્રદ્ધામાં સર્વ ૬ત્તિઓઆ આવી મળતાં જવનમાં કર્તવ્ય કરતાં ૭તાં 
સંસારમાં તલ્લીન થઇ અમૃતત્વને નહિં ભુલાય. સસાર, જવનકતવ્ય 
માટેજ છે એમ હમેશ લાગશે, અને સંસારના આવરણથી ક્ષુબ્ધ ન 
શતાં જવન આપનાર તથા લેઈ લેનાર પ્રભુતી ઈચ્છાને આધીન 
થતાં શીખાશે. અમૃતત્વ માટે યોગ્યતા મેળવતાં 
તા ગિનન્જેત સસ્ખ તાસિનન્ટેલ ગ્ીશચિલમ્‌ । 
જાજમેવ પતીક્ષેત સિર્સિકા મૃલવજો થથા | 

મરણુ આવે તે સારૂં એવી જૃત્તિ પણુ નહિં થાય, તેમ જવિત 
ટકી રહે અને મરણુ ન આવે તે! સારૂં એવી જૃત્તિ પણુ નહિ થાય. 
અને સેવક આજ્તાતી વાટ જુવે તેમ કાળતી વાટ જેતાં સતોષ અને 
શાંતિમાં કત'વ્ય કરતાં દિવસે! જરે. 

અને વ્યાખ્યાન સસાપ્ત કરતાં અમૃતમય પ્રભુની પ્રાથના કરીએ 
જ, ધ્યાનિધિ ! દયા કરી અમને અમૃતત્ત્તનું મહદ મૂલ્ય સમજવ, 
અમૃતત્વ માટેના પ્રયાસમાં મસ થતાં અમને શીખવ, અમૃતત્વની- 


૧૯૮ ધમ ને સમાજ 
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પ્રાસિ અમને કરાવ, કે શુદ થઈ, ચોગ્ય થઈ તારી રુપાછાયામાં 
આવી વસી રહીએ અને તારા અમૃત સિન્ધુમાં પાન નિરન્તર કરીએ. 
પ્રભુ | અમને ઉપકરણુની અનિય'ત્રિત તૃષામાં ભ્રમિત તથા વ્યાકુલ 
થવા ન દઈશ, અમને અમૃતત્વનું વિસ્મરણુ થવા ન દઈશ. અમે 
અમૃતત્વના યાચક છીએ, ધન વૈભવના યાચક નથી. દયામય પિતા! 
એ અમારી યાચના સફળ કરે. સલતો મા સજનમય 1 લમો 

ઝમતિમસમથ। મત્યોમાડતૃત મમચ | આજવિસવીમ્મે વષિ 
રત્રચસે જજસ્તિળ સુ તેન માં પાછિ ત્તિલ્યન્‌ ॥ અમને અસત્‌ 
માગ'માંથી સન્‍્માગ'માં લઈ ન્ન, અંધકારમાંથી પ્રકારમાં લઈ ન્ન, 
મૃત્યુથી અમૃત ધામમાં લઇ નજ. અમારા સમક્ષ તું પ્રકાશમાન થા, 


અને તારૂં જે પ્રસન્ન વદન તે વડે નિય અમારૂં સરેક્ષણુ કર. 
તથાસ્તુ. 
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સનાતન હિ'દુ ધર્મ* 





આજટકાલ હિંદુ ધમ, “સનાતન ધમ” હિંદુ ધમ” એ પદેોને। ઉચ્ચાર 
ઘણા સાંભળવામાં આવે છે. એ ઘોષ માત્રથી જે કેટલાકને હષ થાય 
છે, અતે એવું હષ-કારણુ તેમતી પાસેથી લઇ લેવાની કે!ઇ રીતે 
₹સ્છા નથી. પરતુ જે નામનો આટલા ખધા ઉત્સાહ અતે રોમાંચ 
સહિત ઉચ્ચાર કરવામાં આવે છે, જે નામની ગ્રશ સાના એક ખે 
અતિશયોકિતવાચક વિશેષણો સભામાં કે વત'માનપત્રમાં વાપર્યાથી 
દેશી અને વિદેશી સવ કેઈ ને આટલી વધી સહેલાઈથી લોકપ્રિયતા 
મળા જય છે તે શું છે, શાનો વાચક છે, તેથી ચું સમનનય છે; 
એ વિચારવા જેવી વાત છે એમાં વાંધો નથી. તો હિંદુ ધર્મ તે 
શું છે અને તે શી રીતે સનાતન ર્યો છે એ બે બાબત તપાસીએ. 


# “જ્ઞાનસુધા ” માસિકના સન ૨૬૮૯૫ ના આગ અને આકટોખરનર્ડ 
અ'કેમાં પ્રસિષ્દ થયેલ. 


સનાતન હિંદુ ધર્મ. ૧૯૯. 





પ્રથમ તો એજ પ્રશ્ન થશે કે હિદુધમ નું સ્વરૂપ શું છે અને. 
તેને શી રીતે આળખવે ? ખ્રિસ્તી ધમના ઠરેલા એવા કેટલા મત 
છે. ખૌદ્દ ધર્મનાં ત્રણુ તત્વ નકકી થએલાં છે. મુસલમાન ધમનો 
સાર ધણી સ્પષ્ટ રીતે કહેવામાં આવેલો છે. તે પ્રમાણે હિંદુધમ તું 
સ્વરૂપ કોઈ ઠેકાણે નક્કી ઠંધું છે ? અમુક મત માને, અમુક આચરણુ 
પાળે, અમુક દેવની પૂન્ન કરૅ તે જ હિંદુ કહેવાય અને તેમ ન ડરે 
તે વિધમી એવે કેઈ ઠેકાણે ખુલાસો આપવામાં આવ્યે છે ? હિંદુ 
ધમ નામે ક'ઈ એક વાત અસ્તિત્વમાં છે ? કે, પણી પેઠે આ 
હિંદુ ધ્મ'નું સ્વરૂપ સવ ધમો સાથે તદાકાર થાય છે ? આમ ભિન્ન 
ભિન્ન મતો સાથે તદાકાર થવાનું સ્વરૂપ હિંદુ ધમ માં છે ખરૂં, પણુ 
તેથી તે તેની ધમ તરીકેની વિશેષતાજ જતી રહે છે. જગતના કર્તા, 
નિયતા, પરમાત્માની શ્રદ્દાથી ભક્તિ કરવાને આસ્તિકવાદ હિંદુ 
ધમમાં છે, તો મનુષ્યને બહ્મ કહેવાનો અને આખરે બ્રહ્મના અસ્તિ- 
ત્વતી પણુ ના પાડવાને નાસ્તિકવાદ પણુ હિંદુ ધમ માં સમાવેશ 
પામી શકે છે. હિંદુ ધમના ધણાક પથોમાં સુનીતિને ધમ'નું પ્રધાન 
અંગ માન્યું છે, તા કૃષ્ણુની અનીતિના અનુકરણુને ધોરણું બંધાએલા 
ગુરૂપૂન્નના માગ અને સભ્ય વતનને અયોગ્ય વામમાગ પણુ હિંદુ 
ધર્મ ડહેવાય છે અને હિંદુઓમાં બહું વિસ્તાર પામ્યા છે. યસયાગાદિ 
કમને કેવળ નિષ્ફળ અને નિરૂપયોગી ગણી પરમ કલ્યાણુ માટે જ્ઞાન અને 
ભક્તિમાં તત્પર થવાને બાધ કરનારા મત હિંદુ ધર્મમાં પ્રધાનતા 
પામ્યા છે, તો યસુયાગથીજ મોક્ષ મળે છે એમ જે મ્ર'થામાં અતિ 
સ્પછ્તાથી કહ્યું છે તે હિંદુધર્મના પરમ માન્ય પ્રમાણુભૂત ધ્મ- 
ગ્ર"થા કહેવાય છે. મૃત્યુ પછી મનુષ્યો બીન્ન લોકમાં નિવાસ કરે છે 
અને ત્યાં રહ્યા રહ્યા વશન્ને પાસે પિંડદાનની અપેક્ષા કરે છે એમ માની 
શ્રાધ કરવાના આચારનું હિંદુધમમાં વિધાન કર્યું છે, તો મૃત્યુ પછી 
મતુષ્યા આ લોકમાં ફેરી જન્મ ધરે છે એ પુનર્જન્મ મત પણુ 
હિંદુધર્મમાં માન્ય છે. દયા ધમ'તું મૂળ છે એ મતને હિંદુધમ'માં 


૨૦૦ ધર્મ કી 
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સ્વીકાર થયો છે રતો પરની હસો કરી બવિદમી અપાન કૂર 
માર્ગ પણુ બહુ શેભળેતાયી પોતાને હિંદુધર્મ કહેવડાવી શકે છે. એજ 
રીતે ઈશ્વરને નિરાકાર માનવા, સાકાર માનવા; ઈશ્વરનું એક અદ્દિ- 
તીય સ્વરૂપ પ્રતિપાદન કરવું, અનેક દેવોની પૂન્ન કરવી; શિવને એક 
માત્ર સર્વમાન્ય પ્રજ્નુ ગણવા, “શિવ' શખ્દનો। ગમે તે અથમાં ઉચ્ચાર 
કરવાથી પણુ ટૂર રહેવું; આ અને આવા અનેક પરસ્પર વિરૂદ્ મતોને। 
હિંદુધમમાં સમાવેશ થાય છે. વળી, હિંદુધમમાં આમ પરસ્પર વિરોધ 
અને અર્ગખદ્દતા છે એટલુંજ નહિ, પણુ આ મતોમાંના સર્વ: «હર- 
કોઈ માનવા એવું આવશ્યક પણુ નથી. આ સર્વં સતો સાથે માનનાર 
પણુ હિ'દુ ફહેવાય છે, આમાંના કેટલાક મતો માનનાર અને કેટલાક 
ન સાનનાર પણુ હિંદુ કહેવાય છે, અને આમાંના કેઇપણુ મત ન 
માનનાર પણુ હિંદુ કહેવાય છે. હિદુધર્મના સ્વરૂપના આ અભાવનું ફળ 
ગમેટલે સુધી થયું છે કે મ્હેસુરમાં છેલ્લું વસ્તીપત્રક કરનાર અધિકારીએ 
અમુક પ્રકારે ખાય પીએ અને અપવાસ, ત્રત, વગેરેનું આચરણુ કરે તે 
હિંદુ એવી વ્યા'ખખ્યા આપી હિંદુ ધમ માં આત્મા સંબંધી ધમ 
લક્ષિતજ ન હોય એવું અનુમાન [નકળવાનેો અવકાશ આપ્યે। છે. 
હિદુધર્મતી શહ્દતતા બતાવવાના અને પ્રશ'સા કરવાના પ્રયત્ન કરનારથી 
આ પ્રમાણે અનિચ્છાપૂવક ઉપણાસ અને નિંદા થઈ ન્નય એ એજ 
બતાવે છે કૈ એવી અનેક વાતોએ એ ધર્મમાં પેસી ગુંચવાડેા 
કયોય છે કે એક ત્રણણુ કરતાં ખીજ નિકળી જય છે. ખાવું પીવું, 
પહેરવું ઓઢવું, ઉંધવું નજ્નગવું, બેસવું ફરવું, બખડવું મુંગા રહેવું, 
સ્નાન કરવું, ક્ષૌર્‌ કરાવવું, રમકડાં ગેોહવવાં દીવા કરવા; એ સર્વ 
કરવા કે ન કરવામાંજ ઉપરની વ્યાપ્યા પ્રમાણે હિંદુધમં સમાપ્ત 
થાય છે. અતે એમ હોય તે મતુવ્યમાં સવોત્કુષ્ઠ અંશ જે અમર 
આત્મા તેના શાશ્વત કલ્યાણુના માગનો તેમાં કેવળ અભાવ થતાં 
તે “ધમ”ના નામને પણુ ચોગ્ય કહેવાય નહિં. નાતન્નતના ખાવાં 
પીવાના નિયમ પાળે તે હિંદુ કહેવાય એવી જે હિંદુ ધર્મની અધમ 


સનાનન હિંદુ ધમ. ૨૦૧ 


ત“. રાઇસ, ૫૫ (4, (તાઈ, “ત###માસ તહા, દઇ”, તપસા તાઈ દઈ પા, 


સ્થિતિ થઈ ગઇ છે તે આ અનેક મતોના ગ્ર'ચવાડાનું પરિણુ।મ છે. 
જેટલા મત, જેટલા ધર્મ વિચાર, જેટલા મ્ર'થ, તે સવને માન્ય 
ગણુવાથી પરિણામ એ થયું છે કે ધમ'તું પારમાથિક ધર્મ'નું-મહત્ત્વ 
જ ખથી ગયું છે અને વ્યવહારના આચારમાં ધમ આવી રહો છે. 
આ ધમનાશ શેચનતીય ન હેય અતે ઉલટું અભિમાનતું કારણુ 
હોય તેમ કેટલીકવાર કહેવામાં આવે છે કે હિંદુ ધમ તો એવો 
વિશાળ છે કે જગતમાંનો જે ધમ જુવે! તેનો હિંદુ ધમમાં પી 
થઈ શકે છે. મતુષ્યથી મ્હોટા એવા પ્રભુનું અસ્તિત્વ, સત્યનું મહત 
ચેતન્યમાનનું સદ્ગુણુપરત્વ, ધત્યાદિ ધર્મના જે સામાન્ય ક 
સર્વકાળમાં સર્વા પ્રન્નએને જણાયા છે તે જને ઉદિજ્તિ હેય તો તો 
આ સાથે એમ પણુ કહેવાય કે ખીન્ન ધર્મોમાં હિંદુ ધર્મનો સમાવેશ 
થાય છે, કેમકે એ સત્યો તો સવ પ્રજ્નએને જડયાં છે. પશ્વરે જે 
અન્ત*પત્ત મતુષ્ય માત્રના હદયમાં મકી છે તેતું આ પરિણામ છે, 
અને તેથીજ સત્ય અમુક પ્રજ્નની માલકીનું અને તે માટે કમવજનનું 
ન ઠદૅરતાં સર્વ પ્રનનએઓને મળેલું અને તે કારણુથી સર્વમાન્ય થઈ 
સિહ થાય છે. પરતુ ખીજ ધર્મોના જે વિરેષ આચારવિચાર્‌ છે 
તે હિંદુધ્મમાં પણુ પ્રતિપાદન કરેલા છે અને સ્વીકારૅલા છે એવે 
જો આ વિકત્થનનેો અથ હેય તો તો ખીશ્ન ધર્મોમાં અને હિંદુ 
ધમમાં નામ માત્ર સિવાય શે ફેર રલ્રો? ખિસ્તી કે મુસલમાન 
થનારને હિદુધર્મની વ્યવસ્થા બહાર શા માટે કહાડવા ? મ્શેચ્છ 
યવનોાને અસ્પર્ય અને અસપકયોગ્ય શ! માટે કહેવા ? 


ખરી વાત તો એ છે કે લિંદુધર્મનું સરવગ્રહત્વ અટક અને 
ખ્રહ્મપુત્રા સુધીજ જય છે. અને તે હદ ખહણાર બીજની છાયા લેવામાં 
પણુ તેની શુદ્ધિ મલિન થાય છે એમ મનાય છે. ખીન ધરમેંથી 
ભિન્નતા દેખાડનારંં તત્ત્વ હિંદુધમ'માં નથી એ ખરૂં છે, પણુ તેનું 
કારણુ એ નથી કે ખીન ધર્મોનો તેમાં અન્તર્ભાવ થાય છે. કારણુ 
તો એ છે કે હિદુધમમાં સામાન્ય સાત્ત્વિક બંધાર્ણુજ નથી, તેતું 
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બંધારણુ માત્ર અમુક ભૂગોળ સીમમાં વસનારના અતે પોતાને હિદુ 
કહેવડાવનારના વશજ થવા પર્‌જ છે. અને તે સીમાનું રક્ષણુ કેઈ 
અમુક ધર્મસિહ્ધાન્તથી નહિ પણુ નાતન્નતના વ્યવહારિક આચારથી 
જ થાય છે. સવર* હિંદુ નજનતિને લાગુ પડે એવી હિદુધર્મતી આ 
સિવાય ખીજ વ્યાખ્યા આપવી કઠંણુ છે. બંગાળાના સવ'* જાતના 
ખઆાબ્નુ, મહારાણિતા બધા પ્રકારના મરાઠ, ગુજરાતના બધી નાતોાના 
ગુજરાતી, ઉત્તર હિંદુસ્તાનના સીખ, પુર્ખઓીઆ વગેરે લેક; એ 
સવના આચારવિચાર અને આણારવ્યવહાર એક ખીજાથી અને 
માંહોમાંહે ધણાજ ભિન્ન છે. એકમાં જે અતિ પ્રભ્ત્ત છે, તે 
ખીનનમાં ધણુંજ પાપમય તથા અધામિક ગણાય છે. એકમાં જે 
ધ્રમતું આવસ્યક લક્ષણુ મનાય છે તેનો ખીન્નમાં કેવળ અભાવ માલમ 
પડે છે. એકમાં જેનો વિધિ છે તેનો ખીજ્માં નિષેધ છે. તોપણુ 
સવ હિંદુજ કહેવાય છે, અને સવના ધમ હિદુધમજ કહેવાય છે. 
હિંદુસ્તાનમાં જે જે પથ થયા છે તે સવને હિંદુધમનું નામ ધારણુ 
કરવાની છુટ મળી છે. માત્ર ખોદ્દ જેનાદિ જે ધ્મોએ પોતાની 
મેળે હિંદુ ધમના નામનો ત્યાગ કર્યો છે તેમતે જ એ નામ 
નથી અપાયું. 

પણુ, એમ કહેવામાં આવશે કે હિંદુ ધર્મનાં નિશ્ચિત પુસ્તકો 
છે અને તે સ્વીકારે તે હિંદુ એવી વ્યાખ્યા થઈ શક્રે છે. ત્યારે, 
જઇએ કે એવાં કયાં પુસ્તક છે. ખિસ્તીઓનું જેમ બાધખલ છે, 
મુસલમાનનું જેમ કુરાન છે તેમ હિદુઓનું કયું પુસ્તક છે ? પ્રથમ 
પદવીમાં તો વેદનું નામજ આપવામાં આવશે. હિંદુ ધમ એ વેદ 
ધમજ કહેવાય છે. વેદજ હિંદુ ધમ'નું મૂળ છે, વેદથી ભિન્ન તે હિંદુ 
ધર્મજ નહિં એમ કહેવામાં આવે છે. વેદ એટલે સંહિતા લેતાં તે 
શી રીતે પ્રમાણભૂત ધમ મ્રન્ય છે એ બતાવવું અશક્ય થઈ પડશે. 
વદના કેઈઈપણુ દેવોની હાલ પૂન્ન કરવામાં આવતી નથી. ઇન્દ્ર, 
વરણુ, વાયુ, યમ એ દેવોની સ્તુતિના વેદમાં આટલાખધા સત્ર છે 
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પણુ તેમનાં મ'દિરે દેશમાં કેઈ ઠેકાણે નથી; તેમ યસમાં પશુઓની 
આહુતિ આપી એ દેવોને તુષ કરવાને વેદિક ધર્મ પણુ કેઈ સ્થળે 
પ્રણ્ત્ત રહ્યો નથી. ઉલટી હાલના હિંદુ ધમ'માં વેદ વિરસ્હ્તા એટલે 
સુધી થઈ છે કરે આ પ્રમાણે યસ કરનારાને અધર્મી અને પાપી 
ગણુવામાં આવે છે, અને આવા યત્ત અટકાવવાને પ્રયત્ન ડરવામાં 
આવે છે. યસ્ઞ કમનું રૂળજ નથી અને કલ્યાણપ્રાપ્તિના ઉપાય તો 
ખીન્ન છે, એમ સપણ કહેવામાં આવે છે. વૈદિક ધમ હાલ ન પાળવો 
એમ વેદ પછીના ગ્રન્થાને આધારે પ્રતિપાદન કરવામાં આવે છે. આ 
રીતે, વેદને સવૌપરિભાવ નામ માત્રમાંજ સ્વીકારવામાં આવે છે. 
વેદ ધમ શ્રેષ્ઠ અને પ્રમાણુભૂત કહેવાય છે, પણુ ધર્મ તરીકે તે 
પળાતો નથી અને ધર્મમાં તેનું પ્રમાણુ લેવાતું નથી. દીલ્લીના છેલ્લા 
મુગલ પાદશાહેતી એ સ્થિતિ થઈ હતી કે તેએ પદભ્રણ થયા હતા, 
તેમનો અમલ ક્રેઈ ઠેકાણું ચાલતો ન છતો, હુકમ કરવાની તેમને 
સત્તા રહી નહોતી, છતાં નામમાં તે આખા હિંદુસ્તાનના અધિપતિ 
કહેવાતા હતા. તેમનાથી સ્વત'ત્ર થઇ પડેલા સુખેદારો તેમને નામે 
પોતાની આન્ઞા પ્રવર્તાવતા હતા, અને તેમની પાસેથી છીનવી લીધેલું 
રાજ્ય તેમને નામે અને તેમના હકમથી ચલાવવાને ડેળ કરતા હતા. 
હિંદુ ધમમાં પદભ્રણ થઈ પડેલા વેદોની પણુ હાલ આવીજ સ્થિતિ 
છે. વેદનો ધમ રદ કરી નવો ધમ ચલાવનારા પથેો સવત્ર વ્યાપી 
રહયા છે અને તે સવ પોતાને વેદને પ્રમાણું અને વેદને આધારે 
સ્થપાએલા કહેવડાવે છે, પોતે વેદ ધર્મનું નામ ધારણુ કરે છે. આ 
કારણુથી હિંદુ ધમ નિશ્ચિત કરવા માટે વેદ તો ધમત્ર'થ નહિ જ 
ગણી શકાય, ઉપનિષદેોને પણુ પ્રમાણુના મ્રથ નહિં કહી શકાય,. 
કમકે તેમાં ઉત્તમ તત્ત્વચિતન છતાં ચાલતા હિંદુ ધમ એવા તત્ત્વ* 
ચિતનથી અસ્પણજે છે અને હાલની ધમ'વ્યવસ્થા ઉપનિષદોને 
આધારે રચાયલી નથી. ભગવદગીતામાં અનેક ઉચ્ચ તત્ત્વાનું વિવરણુ, 
કર્યા ૭તાં તેથી ઉલટી વાતોનું પણુ સ્થળે સ્થળે અવલ'બન કડું છે, 
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અને તેમ છતાં પણુ એ પુસ્તક ચાલતા હિંદુ ધર્મના સરવ મતેનું 
સમથન કરવું નથી. ભગવદગીતામાં અનિણ ગણેલી પદ્દિ પણુ 
હોલ પ્રવત માન છે. ભગવદદગીતાનો ઉપદેશ સંપ્રદાયમાં સવ રીતે 
કબુલ રખાતો નથી. ભગવદ્‌ગીતા ન સ્વીકારનારા માગ હિંદુ ધમના 
મંડળની અંદર રહી શકે છે અને રહલા છે. તેથી ભગવદ્‌ગીતાનું 
પ્રમાણુ કેબલ રાખે તે હિંદુ ધર્મ પાળનાર એવી વ્યાખ્યા પણુ થઇ 
શકતી નથી. સ્મતિઓમાં અને પુરાણોમાં તો એવી ચેોગ્ય અયોગ્ય, 
સંબંદ્ અસ'બંદ્, શક્ય અશકય, ઉત્તમ અધમ, વાતોનો સકર છે કે 
તેમને આધારે શું ફ્લિત થાય છે, કયો! માર્ગ ઉપદિણિ થાય છે એજ 
'નિશ્ચિત કરવું અશકય છે. જે વિચાર, જે આચાર, જે મત, જે 
વિધિ લઈએ તે સ્મૃતિપુરાણાથી સાબીત પણુ થાય છે અને ના- 
સાખીત પણુ થાય છે. તેથી સ્મ્રતિપુરાણામાં નિઇ્છિ કર્યો છે તે 
હિંદુ ધમ એમ તો વ્યાખ્યા આપી શકાય જ નહિ. વળી સ્મૃતિપુરાન 
ણે।માં ઠેકાણુ ઠેકાણે કેટલુંક છે તે સ્વીકારવા ચોગ્ય છેજ નહિ અને 
સ્વીકારાવું જ નથી એમાં પણુ સંદેહ નથી, તેમની વિવિધતા એવી 
છે કે કોઈપણુ એક આખો ગ્ર'થ પ્રમાણુ તરીકે કબુલ રખાતો નથી; 
તેમ એ સવ ગ્ર'થામાં જે સામાન્ય છે તેથી હિંદુ ધમ ખતી રહે 
છે એમ પણુ નથી, કેમકે કોઈ પ'થને એકની વિશેષતા માન્ય હોય 
છે, કોઇ પથને ખીન્નની વિશેષતા માન્ય હોય છે, અને કોઇ પથને 
પોતાને માટે ખાસ રચેલા ગ્ર'થની જ વિશેષતા માન્ય હોય છે. આ રીતે 
ગ્રથાના પ્રમાણુને આધારૅ પણુ હિંદુ ધર્મનું સ્તર્‌પ નક્કી થઇ શકવું નથી. 


આટલે વિચાર કર્યા પછી હિંદુ ધર્મ સનાતન શી રીતે કહે- 
વાય એ તપાસ કરવી અઘરી નથી. ઉપર્‌ આપણે ન્ેનેયું કે હિંદુ 
ધમ' સનાતન રલો જ નથી. વેદથી ભિન્ન વિચાર ઉપનિષદોમાં 
થયા, તેથી કઇક ભિન્ન વિચાર ભગવદ્‌ગીતાદિ ગ્રન્થેામાં થયા, અને 
વળી તેથી ભિન્ન વિચાર સંપ્રદાયોના મ્રન્થમાં થયા, અને સવમાં 
પૂર્વના વિચારે અને આચારે ખદલાતાં બદલાતાં આખરે મૂળ 
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ધમ નું સ્વરૂપ જતું રહ્યું; એ બધું ધ્યાનમાં લેતાં જણાય છે કે ન્યાં 
 અધું ફરી ગયું ત્યાં સનાતનતતા રહેલી કહેવી એ અથ શન્ય વાત 
છે. હાલના હિંદુ ધર્મને વદિક ધર્મ કહેવો એ નામ માત્રની જ ભથા 
પૂન્ન છે,' મૂળ ધમ માગમાં થયેલા આ બધા ફેરફાર અનિણ હતા 
એમ કહેવાનો આશય નથી. અમારા ગયા અંકમાં પ્રસિદ્ધ થયેલા 
“હિંદુ ધમમાં અસ'મતિવાદ” નામે વિવેચનમાં દર્શાવ્યું છે તેમ એ 
ર્ેરફારમાં ધણે ઠેકાણે થોગ્યતા પણુ છે, અને તે સવ બુહ્દિસામથ્ય' 
સૂચવે છે પરતુ, પ્રાચીનતાના નામને પૂજ્વાના પડી ગયેલા ચાલથી,. 
અને નવે ફેરફાર ધરિ ફ્લદાયક થાય માટે લે।કેની તાત્કાલિક અપ્ર- 
સન્‍નતાની ભીતિ વિના પૂણુ રીતે ફેરફાર અમલમાં લાવવાની ના- 
હિમ્મતને લીધે, અસમતિવાદો ધારેલા ઉદ્દેશમાં નિષ્કૂળ ગયા છે; 
અને ન્યાં જીનાને સ્થાને નવું મુકવાની જરૂર હતી ત્યાં જુનાનું નામ 
ક્રાયમ રહી નવું જુનું સારા ખોટાના ભેદ વિના ભેળસેળ થઈ જવાથી 
ધર્મનું સ્વરૂપ છિન્નભિન્ન થઇ ગયું છે. પરદેશથી આવેલા ધે 
ઈૈશમાં દાખલ થયા નહિં અને દેશના ધમ નું નવું નામ પડયું નર્હિ, 
એટલીજ સનાતનતા હિંદુ ધમ માં રહી છે. ઉપર દર્શાવ્યું તેમ પ્રાચી 
નતાના નામતી ૬થા પૂન્નની જૃત્તિથી દેશમાં થયેલા સવ કોઈ મત 
અને સર્વા કોઈ વિચાર વિરેધતી ગણુના વિનતા એકસામટા સ્વીકા- 
રવાથી પરિણામ એ થયું છે કે પાર્માથિક ધમ અવગણુનામાં પડયો 
છે અને વ્યવહારના આચારમાં જ હિંદુ ધમ આવી રલો મનાય 
છે. ખાવાપીવાની રીતતી જ ધમરક્ષણુ મનાય છે. આત્માના કલ્યાન 
ણુના સાત્ત્વિક ધમની ગણુતાજ નાશ પામ્ષે છે. અને ન્નણે મનુષ્યના 
આત્મામાં જુદી જુદી જાતિએ હોય અને તેમતાં કલ્યાણુ જુદે જુદે 
ગ્રકારે થતાં હોય, ઇશ્વરની દણિમાં સર્વ સરખા ન હેય તેમ બાહા- 
ણુને ધર્મ જુદે, વેષ્ણુવનો ધર્મ શુદ્રના ધમ જુદો, એમ મનાવા 
લાગ્યું છે. અન્તઃ-સત્ત્વ વિનાનું આવું તામમય ખોખુ' કાયમ રહેલું: 
હોય તેને સનાતન ધમ ગણુવાની ઇચ્છા હેય તો ભલે તેમ ગણે, 
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પણુ તેથી શું શ્રેષ્ઠત્વ સિદ્ધ થાય છે ? મૂળ મૂળ સ્વરૂપે કાયમ ન 
રહ્યું, મૂળ શુદ્ધ સ્વરૂપે કાયમ ન રહ્યું, તા પછી મૂળના નાસમતી 
પૂનનું કેટલું મહત્ત્વ હોય ? 

આ બધી ચર્ચા પરથી સમન્શે કે હિંદુસ્તાનમાં ધમ કોઇ 
કાળે હતો નહિં, અને હાલ ધમની વૃત્તિ છે નહિં, એમ કહેવાને 
આ લેખને હેતુ નથી. આ દેશમાં અનેક મહાન ધમ ચિતકે। અને 
તત્ત્વશેધકો થઈ ગયા છે અને તેમણે ગભીર સત્યોાનું પ્રતિપાદન 
કર્યું છે એમાં સશય નથી, અને તેવા વિષયમાં પ્રાચીનતા પર્‌ ભ્રક્તિ 
ચોગ્ય છે એ નિવિવાદ છે. પરતુ એ સત્યો ખાતર્‌ અને એ ભક્તિ 
ખાતર સદસદ વિવેક મુષ્ઠી દેવાની જરૂર નથી. જે અસત્ય હોય, જે 
અસ્વીકાય હોય તે પણુ આ દેશનું અને જીનું માટે પૂજ્વું એ 
પ્રાચીનતાનું મહત્ત્ત વધારવાનો માગ નથી. સત્ય સાથે અસત્યને 
પણુ વળગી રહેવાનું હોત તે! ચિતકો અને શોધકો એ પ્રયાસ લેત 
જ નહિં. સત્યાસત્ય જીદાં પાડી સત્ય જ ગ્રણણુ કરવું એ જ તેમના 
પ્રયાસને માન આપવાનો ખરે સાગ છે. તેમ ન કરતાં ર્‌ઢ' થએલી 
પદ્ધતિઓને! ત્યાગ કરવાની ભીસ્તામાં પકડાઇ રહેવાથી એ મહા 
પુસ્ષોના સર્વ યત્ન વ્યથ ગયા છે, અને સત્યને! નિર્ણય થઇ ઘમર"- 
વિચારતી ઉન્નતિ થવાને ખદલે ધર્મસ્વરૂપ જ અનિશ્ચિત, અનિયમિત 
અને ઝાંખું થઈ ગયું છે. ધમ કેરે રહી ગચે। છે અને રૂઢિની ભક્તિ 
વધી ગઈ છે. પ્રાચીન નામો પર ભક્તિ રલ્યા છતાં તે નામે બુદ્ધિ- 
વ્યાપારને ન્નગૃત કરવાને અસમથ થઇ પડયાં છે, અને ધમ ને બદલે 
સસારવ્યવહારતી વિગતે! જીવનમાં મુખ્ય થઇ ખેઠી છે. તે વ્યવ- 
હારતી વ્યવસ્થા પણુ એજ રૂઢિ દેવીના સામસ્રાજ્યથી ઉન્નતિ પામવાને 
અદકે અધમ અને હાનિકારક રૂપમાં જડ થઈ ગઇ છે. 

આ સર્વ અધઃપાતમાંથી નિકળો હિંદુઓ આત્માની ઉન્નતિના 
માગમાં પ્રસ્ત્ત થાય, ખાવાપીવા અને ચાળા કરવાને બદલે સુનીતિ, 
સદાચાર અને ભક્તિમાં શાશ્વત કલ્યાણુનો માગ છે તે સ્વીકારે, અને 
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નિઃશ'ક રીતે સારાસાર પરીક્ષામાં પ્રરૃત્ત થઇ ધમ નું શુહ્દ સ્વરૂપ 
ચિત્ત સમક્ષ નતિશ્ચયપૂવક રાખી તેના અનુસરણુમાં જ ખરૂં મહત્ત્વ 
માને એ આ લેખને ઉદ્દેશ છે. પ્રાચીનતાને ચોગ્ય ઉપયોગ ન 
કર્યાથી કેવી અસ્તવ્યસ્તતા થાય છે અને આખરે કેવો ધમનાશ 
થાય છે એ દર્શાવી ધર્મ ૬ૃત્તિને અનુકૂલ અને સફલ સાગે દોરવાની 
કેટલી બધી આવશ્યકતા છે એ બતાવવાને।જ આ પ્રયાસને હેતુ છે. 

આ પત્રિકાના ઔગણના અંકમાં આ વિષય પર જે લખાણુ 
થયું છે તે ઉપર “સુદ્શન'ના સષ્ટેમ્બરના અંકમાં ટીકા ફરવામાં 
આવી છે. હિંદુધર્મ'નું અસ્રુક વાસ્તવિક સ્વરૂપ નક્કી કરી કહી શકાતું 
નથી, આ દેશમાં હાલ ચાલતા ધર્મોમાં સર્વમાન્ય હિંદુધમ ગણી 
રાકાય એવો સામાન્ય અંશ એકે નથી તથા પારમાર્થિક ત્રેય ઉદ્દષ્િ 
નથી, અને વેદ હિંદુધમ'નું મૂળ કહેવાતાં ૭તાં વેદવિહિત ધમ હાલ 
પળાતોા નથી; એ જે અમે વિશેષ કરીને કહ્યું હતું તેની ના પાડ- 
વાનો સુદશનકારે પ્રયત્ન કર્યોં નથી; હિંદુધ્મ'નું નિશ્ચિત સ્વરૂપ 
તેમણે કહી ખતાવ્યું નથી, અસ્તવ્યસ્તતા ચાલે છે એ વાત તેમને 
નાકબમુલ હેય એમ લાગતું નથી કેમકે સુદશશનના ઓગણના અંકમાં 
ગોરક્ષાની ચર્ચા કરતાં તેઓ કહે છે કે “સ્થૂલ એક્યના પ્રસંગ 
નેતાં વ્યક્તિ વ્યક્તિએ મતભેદ છે, અને એક પાસા સ્વાર્થ તો ખીજ 
પાસા “આલભટ છેટ' વિના આપણુ  શ્યવહાર કે પરમાર્થનું તત્ત્વ બીજા 
કાંધ રહયું નથી. સૃક્મ એકયમાં ધમના ભેદતી તો સીમા નથી. ” 
અને વેદનો ધમ હાલ ચાલે છે એમ તેઓ કહેતા નથી અને કહે 
એમ અમે ધારતા નથી. આ રીતે જે સાધને પરથી અમે અનુમાન 
કહી ખતાવ્યું હતું કે હિંદુષર્મમાં દઢ રીતે નિશ્ચિત એવું સ્વરૂપ નથી 
અતે પ્રથમની ધમ વ્યવસ્થા ચાલુ ન રહેવાથી સનાતનતા નથી તે 
સાધનોનો અસ્વીકાર ન કરતાં છતાં તે પરથી નિકળતા અનુમાનને 
તેમણે અસ્વીકાર કર્યો છે. એ અતુમાન તર્કેતી તેમતી અરૂચિ સમજ 
શકાય છે. બીજ પ્રસંગમાં તેએ કહે છે તેમ તેએ “પ્રાચીન વાતોને 
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માન આપનાર વર્ગના એક વકીલ ” છે, અને આ અતુમાન પ્રાચીન 
વાતોને માન આપનાર એ વર્ગની સ્થિતિતે પ્રતિકૂલ મનાય છે. 
એવે આશયે પ્રાચીન વાતોને માન આપવાને! ખરે માર્ગ વેદને।જ 
ધર્મ પાળવો એ છે કે વેદના ધમ ન પાળવા છતાં વેદનેોજ ધર્મ 
પાળીએ છીએ એમ કહેવું એ છે,-એ તો અસીલતી મસુખત્યારીની વાત 
છે અને અસીલે। બધી બાખતોમાં વકીલની સલાહ લેતા નથી. તેથી 
એ ચર્ચા તો કરીશું જ નહિ. 

સુદ્શનકારે જે સોજન્યથી ટીકા કરી છે તે માટે તેમનો 
ઉપકાર્‌ માનીએ છીએ, અને વિદ્દઠગ'ને યોગ્ય વિવેચન ભાષાના નમુના 
માટે એ લેખ તરક્‌ દણ્ કરવાની સર્વને વિનંતિ કરીએ છીએ. 

અમારી ચર્ચા સંબંધે કરૅલા વિવેચનની ટુંકામાં પરીક્ષા કરી. 
જઇશું એટલે અમારે જે ઉત્તર આપવાને છે તે અપાઇ રહેશે. 

આ દેશમાં ધર્મ કેઈ કાળે હતો નહિં એમ કહેવાને આશય 
નથી એ અમે સ્પષ્ટ શખ્દ્ોથી કહું હતું, અને તેથી એ આશય ક્લિત 
કરવા સાર્‌ “ મૂળ ધર્મનું સ્વરૂપ” એવા અમે વાપરૅલા પદ સાથે 
આ દેશના ચિતકે સંબંધે અમે કહેલું વાકય જેડવાની તસ્દી સુદ- 
રાનકારે ન લીધી હેત તોપણુ ચાલત. તેમ ક્યાથી અમારા 
અથ'ને વિપયય થયો છે એમ અમારૂં કહેવું નથી. અમારે વક્તવ્ય 
એ હતું અને છે કે કાલક્રમ નેતાં વેદનો ધમ એ “ મૂળ ધમ ” 
ગણા્‌ય, અને તેમ ગણુતાં એ ધમ હાલ રલ્રો જ નથી. અંધિકારતે 
વિભાગ ગમે તેવો કરે, પણુ વેદના યસ્તયાગાદિ માર્ગે કેઈના પણુ 
અધિકારની છાલ પ્રવૃત્તિ થતી નથી અતે થાય તે તે ધ્મ'વિમ્ુખ 
મનાય એ વાતની ના પડાય તેમ નથી. હિંદ્સ્તાનમાં હાલ વેદનો 
એ ધમ ચાલુ રહેલો હેત તો ઉહિંદુધમના સ્વરૂપ અને સનાતનત્વ 
વિશે લેશ માત્ર સંશયનું પણુ કારણુ રહેત નહિ. તેમ નથી માટે જ 
સૂળ ધર્મ ચાલુ રહ્યો નથી એમ અમે કહીએ છીએ, અને કહીએ 
છીએ કે વેદ ધમ તે હિંદુ ધમ એમ જેએ વ્યાખ્યા આપે છે 
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તેમનાથી હિંદુધમની હાલ હયાતીને। પુરાવે કશે આપી શકાય તેમ 
નથી. મનુષ્યજ્નતિના સાનને! ઇતિહાસક્રમ નાળુદ કરી નાખવામાં 
વાંધો ન ગણી સુદ્શનકાર “વેદ એટલે સંહિતા પ્રથમ થઇ ને પછી 
ઉપનિષદ થયાં એમ માનવાતી ના ફહે છે. એ ચર્ચા પ્રસ્‍તુત નથી 
માટે તે પડતી મુકતાં અને વેદ અને ઉપનિષદ્ને સમકાલીન ગણુતાં 
તથા એ મતે બન્નેના માગને “ મૂળ ધમ ” ગણતાં પણુ ખેમાંથી 
એકેની ધમવ્યવસ્થા હાલ પ્રવર્તમાન નથી એટલું તો કાયમ રહે' 
છી જ. આ વાત લક્ષમાં લેતાં અમારો આશય સમન્શે કે વેદ 
(અને ખુશી હોય તે-ઉપનિષદ્‌)તો ધમ તે આ દેશને! મૂળ હિંદુધ્મ 
ગણતાં તે સમય પછી જે જે માર્ગો આ દેશમાં થયા છે તે સર્વ 
એ મૂળ ધમના અને એકખીત્નના એવા વિરોધી છે કે તેમાંના 
કાઇને કે સવને “હિંદુ ધમ' એવું નામ આપીએ તો હિંદુ ધર્મ તે 
શું એ કલ્પવું અશકય થઇ પડે છે. આ દેશમાં હાલ પણુ ધમેતી 
પ્રશત્તિ છે એ પણુ અમે અમારા પ્રથમ લેખમાં કહું છે. પરંતુ 
હિદુસ્તાનમાં સામાન્ય સ્વરૂપે એળખી શકાય ક! હિંદુ ધમે છે કે 
સનાતન ક છે એમ કહેવું એ કેવલ અયથાથ છે એ જ અમારે 
વક્તવ્ય છે 

ર કહે છે કે “ હિંદુઓના પ્રાચીન ધમમાંજ હિંદુત્વ છે 
ગમેવો' અમે “સ્વીકાર કર્યો' છે, પર'તુ અમે એમ કહ્યું નથી અને એવો 
અમારે આગ્રહ નથી. હદન ને અથ શો થતો હશે તે અમે કહી 
શકતા નથી, પણુ અમારે આશય એ છે કે આ દેશને પ્રાચીન 
સમયતે। ધર્મ એ જે હિંદુ ધમ હોય તો હાલ હિદુ ધર્મ હયાત નથી, 
હાલ ચાલતા ધમેમાર્ગોૌ એ ધમથી ધણા વિરૂદ્ધ છે અને પરસ્પર પણુ 
એવા વિરહ છે કે મૂળ ધર્મતી ગણુના ખાદ કરતાં અને વર્તમાન- 
કાળ પર જ ૬ણ કરતાં પણુ તેમને “હિંદુ ધર્મ' એવું એક નામ આપી 
શ્રકાય નહિં. સુદશેનકાર કહે છે કે “મૂલ ભાવના વિકારી ષતી ચાલે 
પણુ તેતું સ્વતસ્ત્્વ કે!ઇ, અંશે પણુ રહે '. પરતુ એ ગણુના ન્નેતાં તો 
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આ દેશના ધર્મને સનાતન કહેવામાં મ્હાટાઇ પણુ રહી નહિં અને 
વિશેષતા પણુ રહી નહિં. એ પ્રમાણે તે! સર્વ દેશોના અને સવૅ 
વિચારના ધમે સનાતન રહે છે; અને હજારે વર્ષો ચાલ્યા જતાં ૭તાં 
રાજ્જીવ પહદતિએ અને સાંસારિક વ્યવસ્થાએ પણુ સનાતન રહે છે. 
મૂળ ભાવનાની સામો વિરોધ દૃઢ થયા છતાં તેનું કોઈ પણ અંશે 
સ્વતસ્ત્વ રહે એ સનાતનત્વ હોય તો યુરોપમાં હજી “ ફ્યુડલ સિસ્ટમ' 
ચાલે છે, ખ્રિસ્તી મેડળમાં હજી “પેગનિઝમ ' પ્રવર્તે છે, અને હિદુ 
ઝુટુંબોમાં હજ “સ્નાતક વરનાં લમ થાય છે. સુદશનકાર “લિંદુત્વ' 
નક્કી કરવા સારૂ “આંતર કારણે!' પર દણિ કરવાની અમને ભલામણુ 
કરે છે, પરતુ આંતર કારણે કયાં તે એમણે દર્શાવ્યું નથી. “હિંદુ” 
નામના અથ માટે જે ત્રણુ પ્રકારનાં વણુન તેમણે આપ્યાં છે તે તો 
આંતર કારણુભૂત તે નથી જ; તેમાં “હિંદુ' પદનું લક્ષણુ આપ્યું 
નથી, પરતુ એ નામની વ્યક્તિઓ બાલ વણેનથી ઓળખવાના 
પ્રકાર આપ્યા છે. આ વિશે અગાડી કહીશું. 


આ પરથી જણાશે કે આ દેશના પ્રાચીન ધમને ઉપર પ્રમાણે 
“ મૂળ ધમ ” કલ્યા પછી હિંદુસ્તાનમાં હાલ હિંદુધ્મ એવી કઈ 
વસ્તુ નથી એમ કહેવામાં “ પૂર્વાપર વિરોધ ' જરા પણુ નથી. વળી 
““ અનિશ્ચિત, અનિયમિત અને ઝાંખું થઈ ગયું છે” એ અમે 
“ મૂળ ધમ ” કે “ હિદુધમં ” માટે નહિ પણુ “ ધર્મ સ્વરૂપ ' માટે 
કહ્યું છે. અર્થાત્‌ એ પદતી ઉપરનાં વાડયો વાંચતાં સમન્નરે તેમ, 
અમુક પ્રકારના કરે અમુક મતવાળા ધમને ઉદ્દેશીને એ વાકય કહ્યું 
નથી, પરતુ આ દેશમાં ધમમાં ફેરફારો થતાં અને કેટલીક વખત 
સુધારાના પ્રયત્ન થતાં રૂ૭િ વગેરે પ્રતિબંધક કારણોને લીધે સત્યને 
પ્રસાર ન થયો એટલુંજ નહિ પણુ ધર્મ તે શું છે, વ્યવહારથી ભિન્ન 
એવું ધર્મનું મહત્ત્વ શું છે, જેમાં આત્માના કલ્યાણુનો વિચાર છે 
એવું ધર્મનું સ્વરૂપ શં છે એ વાતની કલ્પનાજ પ્રજ્નના મનમાં 
અતિશ્ચિત, અનિયમિત અને ઝાંખી થઈ ગઈ, “ ધમ કેરે રહી ગયે& 
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અને રૂદિતી ભક્તિ વધી ગઈ ” ખાવા પિવાને લેકે ધર્મ સાનવા 
લાગ્યા,-એ અથ*માં ઉપરનું વાકય અમે વાપયું છે. એ વાકયમાં 
“ધરમ સ્વરૂપ ” એટલે આ દેશના (કે કોઈપણુ અમુક) ધર્મનું 
સ્વરૂપ નહિ, પણુ ગમે તે પ્રકારના પારમાથિક ધર્મના તત્ત્વની ચિત્તમાં 
હૈસેલી ગણુના-એ અમારૅ। ઉદ્દિ અથ સ્પણ્જ હતે. તે માટે, ધ્મ- 
સ્વરૂપ ઝાંખું થઈ ગયું છે એમ અમે કહ્યું તેથી આ દેશના મૂળ 
શર્મનું સ્વરૂપ માત્ર ઝાંખુ'જ થઈ ગયું છે અને મૂળ ધમ જતો 
રદ્યો નથી એવો અમારા કહેવાનો અથ* સુદ્શનકાર કહાડવા પ્રયત્ન 
કરે છે તે વ્યથ' છે અને એ પ્રયત્ન પર રચેલા વિરોધ પણુ નિરા-. 
ધાર છે. 

વળી, અમારા પ્રથમ લેખમાં આ દેશમાં ધમ વ્યવસ્થા કેવી 
છે એ વિશેજ અમે ચર્ચા કરી છે. આ દેશને મૂળનો ધર્મ ક્ર 
હઊાલને કેઈ ધર્મ સત્ય છે કે નહિ એ પ્રશ્નનો અમે સ્પર્શ જ નવી 
કયો. હિદુધમ નું “ મૂળસ્વરૂપ ” શું અતે હિંદુધમ તું “ શુદ સ્વરૂપ ” 
શું એ બે વાતને અમે એ કાય ગણુતા નથી અને ખેને ભેળવવા 
દચ્છિતા નથી. એ પ્રસ્તુત ચર્ચાજ નથી. અમે પ્રથમ લેખમાં ઉદ્દિ 
કર્યું છેજ કે વેદ્ધ્મને અમે મૂળ ધમ કહીએ છીએ, અને તે પછો 
થયેલા કેટલાક “ અસંમતિવાદ 'ના ફ્રેરફારતે આ દેશના ધર્મને શુદ્ધ 
સ્વરૂપમાં લાવવાના પ્રયત્નરૂપે અમે ગણીએ છીએ. પરતુ, વિવિધતા. 
છતાં એક સામાન્ય મૂળવાળા અને સામાન્ય લક્ષણુવાળો ધમ દેશમાં 
કાયમ રલે! નથી એ અમારા આશય છે. મૂળનો કે અસંમતિવાદને 
કે ગમે તે એક ધમ પ્રવતતમાન હેત તો અમારે એમ ડહેવાનોા 
અત્રકાશ હોત નહિં. અમને પોતાને ઇણ કે અનિજ ધર્મ કયે છે 
તે લક્ષ્ય નથી. જે ખીજ પ્રજનએઓના કે ખીજ સમૃરોનતા ધમના 
અમે અનુયાયી નથી તેમનામાં પણુ એક ધર્મ છે એમ કખૂલ કરવા. 
અમે તેયાર છીએ. 

“ આ દેશમાં અતેક મહાત ધમચિતક્રો અતે તત્તવ્શેધક્રે 
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થઈ ગયા છે અને તેમણે ગ'ભીર સત્યોનું પ્રતિપાદન કધું છે એમાં * 
સંશય નથી ”'' એ અમારૂં વાકય સુદશનકારે બહુ ઉતાવળથી 
વાંચ્યું હોય એમ લાગે છે. બે સત્ય વિચારોથી કે ચાર સત્ય વિચા- 
રથી ધર્મનું સ્વરૂપ બંધાઇ રહેતું નથી કે ધમની વ્યવસ્થા ઉભીઃ 
થતી નથી એ સુસ્પણ છે. તેમજ સરવે ધર્મોમાં સત્યોના અંશ હોય 
છે તાપણું સર્વ ધર્મો એકાકાર હોતા નથી એ પણુ સુવિદ્તિ છે. 
વળી, જેમને સત્ય વિચાર સ્કુર્યાં છે એવા ખધા ચિ'તકેના બધા 
વિચારો સત્યપૂણું નથી એ પણુ સુપ્રસિદ્ધ છે. તો, આ દેશના 
શોધકો અને ચિતકોએ ગભીર સત્યો પ્રતિપાદન કર્યા છે એમ' 
સ્વીકારી તેમના પ્રતિ પૂન્ય ભાવ દર્શાવ્યા પછી “ધમ'સ્વરૂપના નિણુ'ય 
સાટેનું ધોરણ કાઈ બીજાં રાખવામાં કઈ 1વરેોધ છે કે અયુક્તિ 
છી? એ સવ મહાપુસ્ષો એક મત નથી તો પણુ શું સવને “ગભીર 
સત્યો પ્રતિપાદન કરનારા ” નથી કહેતા? આ દેશની પેઠે ખીન્ન 
દેશોમાં પણુ “ ગભીર સત્યો “ નું પ્રતિપાદન થયું છે એ વાતની 
શું ના પડાય તેમ છે ? અને એથી શું એમ ફલિત થાય છે કે એ 
સર્વં દેશોના સવ ચિંતકો જેમણે વિવિધ ગભીર સત્યોનું પ્રતિપાદન 
કયું" છે તેમતે અભમત થતા તે તે ખધા ધર્મ સત્ય માત્રથીજ 
પૂણુ છે ? પરતુ, એ “ ગભીર સત્યો ” અને “ યથાથ ધમ ' ના 
સંબંધની આ ચર્ચામાં શી પ્રસ્તુતતા છે તે અગમ્ય છે અને યથાર્થ 
ધર્મનું અમારૂં કે બીન્ન કોઇનું ધોર્ણુ આ વિષયમાં શા ઉપયેગનું છે 
તે વળી વધારે અગમ્ય છે. હિંદુસ્તાનમાં પ્રથમ ચાલતો હતો તે જ 
શમ હાલ ચાલે છે એમ દરે તો તે અનુસરણીય થાય કે કેમ, અથવા 
હિંદુસ્તાનમાં હાલ ચાલે છે તે જ ધમ પ્રથમ ચાલતો હતો એમ 
ટર તો તે યથાથ થાય કે કેમ, એવે! કેઈ મુદ્દા અમે ઉઠાવ્યોજ 
નથી. “ધર્મ સુધરવા જેધએ ' એ ચર્ચા અહિ અમે ઉઠાવી નથી; 
ઉપર કહી તેવી “ ધમ સ્વરૂપ ” તી કલ્પના સુધરવી જેઈ એ એટલું: 
જ અમે કહ્યું છે.: 
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“સત્ય અને સનાતન શાને કહેવું તેના ધોરણુ' વિષે ઉપર કલું. 
હવે “હિ'દુ' શખ્દથી શે! અથબોધ થાય છે એ સંતંધે સુદ્શન- 
કારે આપેલાં ત્રણુ વણુંત પર દણિ કરીએ. “હિન્દુ” પદનું એથી 
લક્ષણુ થાય છે કે નહિ એટલુંજ ન્નેવું છે. “વિશ્વમાં ચૅત્તન્ય છે એવી 
આસ્તા' એથી વેદાન્તના અદ્દેત મતને ચૈતન્યવાદ અભિહિત છે 
એમ ધારીએ છીએ. તો છિંદુ પ્રશ્નમાં દૈતવાદીપણુ અનેકાનેક છે 
એ વિચારતાં આ લક્ષણુ સર્વને લામુ નહિ જ પડે. “ પુનઃ પુનઃ 
જન્મ થાય છે એ સ્વીકાર' જન ખૌદ્ધાદિનિ પણુ અભિમત છે 
અને પુનર્જન્મ મત ન સ્વીકારે તે તેટલા કારણુથી હિન્દુ ન કહેવાય 
એમ કહેવાનો કશે આધાર નથી. ખીન્ન વણુનમાં જમ દેષાભાવ' 
આપ્યું છે એ લક્ષણુ નથી પણુ પ્રશસાવચન છે. જેને ધર્મદ્દેષ ન 
હૈય તે હિ'દુ એવુ લક્ષણુ તો કેઈ ગ'ભીરપણે આપશે જ નહિ. હિંદુઓ 
પર્મધર્મીને હિદુધર્મી| બનાવા ઇચ્છતા નથી એ વૃત્તિમાં ધર્મ 
કરતાં ન્નતિવ્યવસ્થાનું કેટલું મહત્ત્ત છે અતે ધમ સંબંધે એ 
સ્વભાવતી કેવી તુલના કરવાની છે એ વિષે આ પત્રિકામાં પ્રથમ 
(ઓકટોબર ૧૮૯૩માં) ચાલુ થઈ છે. “સંસ્કારનું અનુસરણુ' એ 
.વણુન પણુ આ ગંબંધે ઉપયોગી નથી કેમકે તે વિશેષે કરીને બાહમાણુ 
ન્નતિના પુસ્ષ વગને જ હાલ લાગુ પડે છે, સ્ત્રીઓને અને બીજી 
“નતિઓને તે! વિવાહ એટલેજ માત્ર સંસ્કાર રલ્રો છે. વળી “સંસ્કાર 
એ ક્રિયા તો ખીન્ન રૂપતી ખીજ પ્રજ્નઓમાં અને બીન્ન ધમમાં પણુ હોય 
છે. “આશ્રમમાં હોવાપણું' એ હાલ તો ગૃહસ્થ અને સન્યાસીને 
ભેદજ સૂચવે છે. ચાર આશ્રમતી પ્રથમતી ધામિક વિશેષતા હવે 
રહી નથી. ગૃહસ્થ અને સન્યાસીના વિભાગ ખીજ પ્રજ્નએમાં અને 
ખીન્ન ધમૌંમાં નથી એમ તો નહિ જ કહી શકાય. “વણમાં હોવા- 
પણું' એ વિશેષતા તે છેજ, અને નાતન્નતના વ્યાવહારિક આચારથી 
હિ'દુ મંડળની સીમાનું રક્ષણુ થાય છે એ અમે હિ 'દુધર્મતી વ્યાખ્યા 
“આપતાં કહ્યું છેજ. “હિદુધર્મ શાસ્ત્ર જે “હિંદુ લી” કહેવાય છે તે 
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'સાનવાપણું' એ જુદા લક્ષણુ તરીકે તો નહિ' જ આપી શકાય; 
કેમકે “હિંદુ લે'' કેતે લાગુ પડે છે એ પ્રશ્નનો એજ ઉત્તર નક્કી 
થઇ શકચે છે કે (નાતન્નતના વ્યવહારમાં રહેલા) “અમુક ભૂગાળ 
સીમામાં વસનારના અને પોતાને હિ'દુ કહેવડાવનારના વશજને” 
“હિન્દુ લે” માને કે ન માને, જાણે કે ન જણે એવા સર્વ 
જેનો આ વ્યાખ્યામાં સમાવેશ થાય તેને “હિ'દુ લૌ” લાગ 
પડે છે. વળી એ તો સુવિહિતજ છે કે આ “હિદુલા” ગાં 
હિંદુ ધર્મેશાસ્રથી કેવળ વિરોધ થાય તોપણુ રૂટિનું પ્રાખલ્ય થાય 
છે, તેથી ધામિક લક્ષણુ ખાંધવામાં એ “લૅ” કઈ કામનો નથી. 
“કોઇ પણુ દશેત, સંપ્રદાય, કે પથ અથવા ખાહ્ાણુધર્મવિરાધી 
એવી કોઇ પણુ અમ'મતિમાં હોવુ, એ “વિશેષાર્થના” ત્રીશ્ન વર્ણનમાં 
તો એવી સુશોભિત અનિશ્ચિતતા છે કે એ વિશે કહેવાતી કઈ. 
જરૂર્‌જ નથી. 

એકજ વાત કહેવાની રહી છે. સુદરીનકાર કહે છે કે હિંદુઓ 
પ્રશ'સાથી ખુશ થઇ ન્નય છે તેથી તેમને ખુશામત ગમે છે એમ 
નહિ સમજવું પણુ “ એમના હદયમાં, એમના લોહીમાં, એવું કાંઈ 
જેવું જોઈ એ કે જે જમ્રત થતાં તેમતે એ જાગૃતિ આણુનાર ઉપર 
પ્રેમ આવવો જેઈ એ' એમ સમજવું. પ્રશ'સાપ્રિય જનોને આ 
વાડુય ખહુ ઉપચેગી છે, અને કેવળ હિંદુઆનેજ નહિ પણુ રરકોઈ 
ગ્રનના મસતુષ્યોને ખુશામતથી રાજી થતાં પોતાના બચાવમાં કામ 
લાગે તેવું છે. પ્રશસાથી પ્રસન્ન થવું અને તે સાથે એમ પ્રસન્ન 
થવામાંજ ઉમદાપણું સ્રચત થાય છે એવે! સ્વીકાર થતે! જેવે।; 
એવા ખેવડા લાભનું સાધન ફ્લસુષ્ઠી ધડી ધડી અપાવતી નથી અને 
ખએેરાક તે સંઘરી મુકવા જેવું છે. 

“હિંદુ નામધારીએ પોતાની પ્રાચીન મહત્તાને ખ્વાનિ સાંભળતાં 
ન્તગી ઉઠે ને કર્તવ્યને સમજી તત્પરાયણુ થવા ઉત્સુક બને' એ દેશના 
સવે હિતચિતક ઇચ્છે છે. અને, “ અમારા પૂર્વજો ખહુ મોટા હતા 
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માટે અમારે હવે ક'ઇ કરવાનું રહ્યું નથી ” એમ ધારી પાછા સ્વમમાં 
પડતાં હિદુખાને અટકાવવા એ ફેરેજ પણુ અદા ડરવાની છે એ 
ભૂલી જવામાં ન આવે તો દેશની નિદ્રા વધારે વહેલી ઉડે એમ 
કેટલાકને નસર મત છે. 


સ્વહદય પરીક્ષા#* 


ન્‍ --ર૪જ્નઝ-૨-- 


( અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં અપાચેલે। ઉપદેશ ) 
એક સતનું વચન છે કેઃ-- 
ર ઉડી! હલન સ મચો જસે હ “સિર્િયો યેચઃ 
ઝત લેરયું ફિતઝિ સોઝવે મોત જૂસ ત વોચ. 

“હે નઠારા માણુસો। કોણુ ક્રોણુ છે તે ખોળવા ગયો, પણુ કોઈ 
નઠારૂં મળ્યું નહિં; જને હું મારૂં પોતાનું દ્લિ ઉધાડીને નેઉં છું તે 
જણાય છે કે મારાથી કેઈ નઠારૂં નથી.” 

પાપ શું છે, પુણ્ય શું છે એ જાણ્યા પછી, અનીતિ સુતીતિના, 
સદ્ગુણુ દુ્ગુણુના સ્વરૂપની પરીક્ષા કર્યા પછી મનુષ્યે પાતાના હદયની 
પરીક્ષા કરવી જેઈ એ. નીતિના તત્ત્વનિરૂપણુથી આ વિષયમાં કરવાની 
શેધ પુરી થઈ રહેતી નથી. પોતામાં સદ્જૃત્તિ કેટલે અંશે સ્થાપિત 
થઈ શકી છે અને પોતામાંથી દુર ત્તિ કેટલી દૂર થઇ શકી છે એ 
તપાસ કરવી પણુ ધણી જરૂરતી છે. 

જગતમાં દુરાચારના-દુર્ગુણુના દાખલા ધણા મળી આવે છે. 
પાપમમય એવાં ધણાં માણુસો। ન્નેવામાં આવે છે. અને આવાં ઉદાહરણુ 
જેયાથી એવા આચરણુથી દૂર રહેતાં શિખાય છે; દુરાચારનું કેવું 
નઠારૂં સ્વરૂપ છે, દુરાચારનાં કેવાં નઠારાં પરિણામ છે, એ શિક્ષા 
મળે છે; અને તે શિક્ષાતી સબળ છાપ પડે છે. નીતિના સ્વરૂપને 


બજ્ઞાનસુધા' માસિકના ૧૮૯૫ના સન ઓક્ટોબરના અ'ડમાં પ્રકટ થયેલે।. 


૨૧૬ ધર્મ ને સમાજ. 
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૧. 


નિણ્‌ય કરવામાં પણુ એ ખાલ્ય દણંતો સાણાય્યકારક છે. આ ખાલ 
₹ૃશાંતો આ રીતે ઉપયોગી છે ખરાં. પણુ સ્વ-રુદ્દિ, સ્વ-ઉદ્દાર, 
સ્વ-ઉન્નતિ માટે સહથી વધારે જરૂર અન્દર નજર કરવાની છે. 
મનુષ્યે પોતાના અન્તરમાં દણિ નાખી નથી થયાં સુધી તેનું બહારનું 
આધું નિરીક્ષણુ પરિણામે નકામું છે. બહારનું નિરીક્ષણુ સાન આપે છે, 
પણુ પોતાની જરૂરનું ભાન અન્તરના નિરીક્ષણુથી થાય છે. બુદ્ધિબળથી 
મેળવેલા જ્ઞાનસાધનથી મનુષ્ય પ્રકુલ્લિત ફરે છે અને નીતિતત્ત્તની 
ગંભીર ચર્ચા કરે છે, પણુ અંદર નજર કરે છે ત્યારે તેને ખેદકારક 
અનુભવ થાય છે. અન્દર સડે, મલિનતા, દુખળતા તેની નજરે પડે 
છે, બણારનું ત!ન તેને ભેદી શકયું નથી એમ જણાય છે. બુરાઇ, 
અસાધુતા બહાર ખોળવા જવાની જરૂર જ ન હતી એમ તેને 
લાગે છે. આત્માની પોતાની દુર્ટત્તિ, અધમતા પોતાના અભ્યાસ 
'અને પ્રયાસ માટે ખસ હતા એમ માલમ પડે છે-અભ્યાસ 
'તે 'દુગુષ્ણુનું સ્વરૂપ ન્નણુવાનો, પ્રયાસ તે દુગુણુતા દૂર કરવાને! 
પોતાની પરીક્ષા કર્યાથી દુઝુણુતે-દુ#ત્તિને પોતામાંથી દૂર કરવાને 
'પ્રયાસ કરવાની કેટલી અગત્ય છે તે ધ્યાનમાં આવે છે. આવી 
વૃત્તિને લીધે પરેોપકારથી અને પરેોહ્દારથી વિમુખતા થતી નથી. 
પોતાની દુખળતાની પ્રતીતિ થતાં મનૃષ્યજતિની દુબલતા વધારે 
સારી રીતે સમજાય છે, દુ્ગુણુ પર તિરસ્કારને બદક્ષે અનુક'પા થાય 
છે, પાપી પષુ સુધરી રકે છે ગ્મેમ પોતાતા સુધરવાના સંકલ્પથી 
સમજતાં ભ્રમિત બન્ધુએના ઉદ્દારણુમાં સ્તેઠ અતે ઉલ્લાસથી 
પ્રશૃત્તિ થાય છે. સ્વપરીક્ષાનું મયત્વ તો એ છે કે પોતાતી અધમતા 
જેટલી છે, ખીજને સુધારવાની સાથે પોતાને સુધારવાની પણુ કૈટલી 
ખધી જરૂર છે તે અનુભવ ચિત્તમાં દા"ખલ થાય છે. 

ઘણીવાર ગૂસ હેલન મે શથો એવી વૃત્તિ પામર મનુષ્યને 
થાય છે. પતિત જનોને શોધી કઢારી તેમનો ઉદાર કરવાની ઇચ્છાથી 
નહિં, પણુ દોૈકદ્રષ્ટિથી પોતાના બન્ધુઓમાં દોષ ખે!ળી કહાડી તેમનું 


સ્વહુદ્ય પરીક્ષા. ર૧૭ 
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ઉતરતાપણું અને પોતાનું ચઢતાપણું નઈ રાજ થવા સાર્‌ મવૃષ્ય 
એ દોષના અન્વેષણુમાં નિકળી પડે છે. મનુષ્યનો અધઃપાત જાણે 
ખેદ્તું કારણુ ન હોય. એકની પડતી ન્નણે બીન્નને અનુભવનું સ્થાન 
ન હેય, પાપીની દુણ્તા ન્ણે સનુષ્યજતિતી નિબ'ળતાની દશ ક 
ન હોય, તેમ મનુષ્ય ખીશ્નના દોષ કહાહી ખહાર મુકવા પ્રયત્ન કરે 
કે, આ વૃત્તિ અધામિક છે, ભક્તને અડુચિત છે, પ્રેમને પ્રતિકૂલ 
છે. સનૃષ્યોનો એવે! પરસ્પર તિરસ્કાર મનૃષ્યોના પિતાતે આપ્રિય 
છે, ભક્તજને-સાધુ પુસ્ષે તો બધે ઠેકાણે અમીભરી દણ્િજ રાખવી 
જેઈ એ. ધર્મ'માર્ગે પ્રરૃત્તિ કરનારનું કર્તવ્ય છે કે તેણે સવમાં 
ભલાઈ દેખી શકવાને! પ્રયત્ન કરવો! જઇએ. એવી સ્વર્ગીય ભૃત્તિનું 
ભતૃહરિ ખહુ સુશ્લિણ્ શખ્દ્યોમાં વણુન કરે છે. 


પરગુળપસ્માળન્‌ પવતીજલ્ય ત્તિસ્થં 
તિઝ ઇજ વિજયલન્તઃ સસ્તિ તન્તઃ જિયન્તેઃ । 

“ પારકાના ગુણુના નાનામાં નાના કણુતે પણુ પર્વત જેવા 
કરીને પોતાના હૃદયમાં હમેશ વિકાસ પામતા-એવા કેટલાક થે!ડા 
સંત છે. ' આવી ધન્ય દણ્િએ નિરીક્ષણુ કરતાં સવત્ર કને કઈ 
સાર અંશ જણાશે. દુનિયામાં ભ્રમિત, નિબ'ળ મનુષ્યો તો અનેક, 
'અ્ંખ્ય જણાશે; પણુ, કોઈ દયાપાત્ર, કેઈ ક્ષમાપાત્ર, કોઈ ઉપકાર- 
પાત્ર, કોઈ ગ્રાલ ગુણુના અંશવાળા એમ સવે હુદયતી નિકટ લાવવા 
ચોગ્ય જણાયા વિના નહિ રહૈ. એવો સુભૃત્તિ ધારણુ કરતાં અભિ- 
માન નાશ પામશે, દેોધૈક દણ્માં રહેલી છર્ષ્યાન્ત્તિ ચાલી જશે જ્યાં 
ત્યાંથી દોષ ગ્રહણુ કરી લેવાને મનુષ્ય તત્પર થાય છે એ કેવળ ઇર્ષા- 
અસાધુતા નહિ તો બીજાં ગું છે? એ પરષ્યા-એ અસાધુતા દૂર 
કરવાના અથ'માંજ વસે ન સિકિનથે જથ એમ કહું છે. પ્રેમ 
મય પ્રભુની ભક્તિ કરનારને તે જૂસ કયાં મળે ? ઈશ્વરતી સજ 
' નિરખી ઉલ્લાસ પામનારને તે ખેદનું કારણુ કયાં જડે ? જગતકર્તાની 
*રચના માટે ધન્યવાદ ગાનારને તે દોષ કયાં દેખાય ? મનુષ્ય નિખળ 


૨૧૮ ધમ ને સમાજ. 
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છે, મનુષ્ય પોતાના અપરાધથી-પોાતાના પ્રમાદથી પોતાનામાં દોષ 
એકઠા કરે છે જ. તે દોષ ખોળવાની પણુ જરૂર છે, તે દોષ કાઢવાની 
પણુ જરૂર છે. પણુ તે માટે ઈષ્ષા, દોષ, તિરસ્કારનો સંગ શા માટે 
થવો! જ્નેઈ એ ? દોષથી કેણુ સુક્ત છે ? દોષ કાઢવા હોય તો નને 
જેર્યું હિત શઝજે એ 0પાય કયાં નથી ? દોષ જેવા સાર્‌ સનુષ્યે 
દિલ ખોલીનેજ ન્નેવું ન્નેઈ એ. એ દોષપરીક્ષા ખરૅખરી લાભન 
કારક થઈ પડશે. એમાં ઇર્ખ્યાનો દુગું'સુ નહિ નડૅ. સદ્મુણુના, સદા- 
ચારના કાનુનોની પ્રવૃત્તિના આરભ કરવાનું એ ખહુ મ્હોડું સ્થાન 
છે. અને, સ્વહુદયપરીક્ષા એ ખહણું જરૂરની વસ્તુ છે. મનુષ્ય ધણી 
વાર દિલ ખોલીને નેતા નથી. ખહારના દેખાવો ન્ેવામાં અતે 
ખાલ્ય દોષોની ચર્ચા કરવામાં તે અંદરનો દેખાવ ન્નેવાનું અને આંતર 
દોષો લક્ષમાં લેવાનું ભૂલી જય છે. પૃથ્વી પર તે ફેરી વળે છે, પણુ 
ઘેર આવવાનું તેને સાંભળતું નથી. વિશુદ્દ ઉદારણૃત્તિઓઆનેો ખોધ 
કરનાર્‌ અમેરિકન ઉપદેશક દાક્તર ચેનિંગ કહે છે કે, “ સંખ્યાબંધ 
મનુષ્યો એવી રીતે જીવે છે અને મૃત્યુ પામે છે કે તેમતી પોતાની 
જાતથી તેઓ કેવળ અન્નણ્યાજ રહે છે, અને જે દેશોના નામ 
સાંભળ્યા છે પણુ મનુષ્યના પગે કદિ નજ્યાંતી જમીનને સ્પશ' કેમે 
નથી તે દેશે! નેવું તેમનું હૃદય તેમને અનનણ્યું રહે છે ? માટે પોતાનું 
હુદય ઉધાડીને જેવાની આવશ્યકતા છે. હૃદયના વિકાર તેમ કર્યા- 
થીજ દૂર થઈ શકે છે, અતે હૃદયતી શક્તિએ તેમ કર્યાથીજ કેળવી 
રાકાય છે. 

એ પ્રમાણે દિલ ખોલાને ન્નેતાં મનુષ્યને ભયકર પ્રતીતિ 
થશે કે મોતે ગૂરા ન વોચ બીજાથી ઉત્તમ હોવાનું અભિમાન 
ચાલ્યું જશે, અને પોતાના જે કોઈ દોષ હશે તે નજર આગળ 
તરી આવશે; મનુષ્યમાં સદ્વતનખલની કેટલી મ્હેરી ખામી છે 
તેનું ભાન થરો, અતે ઉમત્રશાસનનું સ્થલ પોાતામાંજ એમ અતુભવ 
થશે, મતુષ્ય નિબલ છે. તેથી તેનામાં દોષને સંભવ રહે છે. વળી, 


સ્વહેદય પરીક્ષ. ૨૧૯ 





જેમ ભકિતમાં વધારે તત્પરતા થાય છે, ઇશ્ચિરતા દિવ્ય સ્વરૂષનેા 
આદર જેમ ચિત્તમાં વધારે દહ થાય છે તેમ પોતાની સ્હેજ પણુ 
ખામી દેોષરૂપે જણાય છે. પશ્વિર સ્વરૂપથી પોતામાં જે કાંધ વિર્‌- 
હતા હોય તે માટે કલેશ થાય છે. તેથી, પોતાની ન્નત દોષપૂણુ 
લાગે એ તિરસ્કારપાત્ર થવાતી સ્થિતિ નથી. ઈશ્વર સમીપ જવાનું 
એ ચિહ્ન છે, વિશુદ્ધ અને ધાસિંકતાના ઉદ્યનું એથી સ્રચન થાય 
છે, સતુષ્યમાં ઈશ્વરનું દિવ્ય પ્રકાશ પ્રવેશ કરે તે માનવી છાયા અને 
માનવ અંધકારના બિન્દુને પણુ અરૂચિકર ગણે અને ખુણેખાચરેથી 
તેને ખાળી કાઢી દૂર કરે, એ અવસ્થા ધનન્‍્યજ છે. પાપમાં મસ 
મનુષ્ય અતિધોર દૈૌરાત્મ્ય છતાં બેભાન થઇ સઇ રહે છે. પુણ્યાચ- 
રણુમાં પ્રયાસ કરનારથી દુર્બત્તિની રેખા પણુ સહન થઈ શકતી 
નથી. દુરાચરણુની ક્ષણિક્ન કલ્પના પણુ તેને પીડિત કરે છે. 
પશ્ચાતાપ એજ પાપિતા દૂર કરવાનો અને સદાચારમાં વધવાને! 
સાગે છે. 

આ કારણુથી ઈશ્વરભક્તિમાં તીન એવા ધામિક પવિત્ર 
આત્માએ “ મારાથી નદઠારૂં કોઈ નથી' એવાં વચન ખોલતા નેવામાં 
આવે છે. ન્નેન બનીઅનની ધંર્માનુસરણમાં ઉત્કટ આતુરતા સુપ્રસિદ્ધ 
છે. તેનું જવન કદિ અપવિત્ર નહેોવું. તોપણુ તેનામાં ધમ અને 
ભક્તિનો ઉત્સાહ જ્યારે વ્યાસ થયે! યારે પોતાની પૂર્વની ધર્મ- 
હીનતાની સ્થિતિથી તેને એટલે! કલેશ થયો કે એ પોતે જે વચ- 
નોમાં પોતાની પૂવ સ્થિતિનું વણુંત આપે છે તે અક્ષરશઃ ખરં 
માનીએ તે તે પાપિદમાં પાપઇ હશે એમ લાગે. તે પોતાના ઝવ- 
નની નૉંધમાં કહે છે, “ આ દુનિયામાં હું ઈશ્વર વગરનો લતે તે 
વખતની મારી કુદરતી %'દગાની તો ખરેખર આ સંસારના વ્યવહાર 
જેવી હતી, અને ઈશ્વરાના ઉલ્વ ધન કરનાર મનુષ્યજાતિને ધટે તેવી 
હતી. દુષ્ઠતાના પિશાચ સ્વેચ્છાએ મને પોતાનો દાસ કરે તેમાં હં 
આન'દ માનતો. હું સવ અપવિત્રતાથી પૂણે હતો અને તેથી મારા 


૨૨૦ ધમૈ ને સમાજ. 
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'હૃદયપર અને મારા જીવનપર એટલી જબરી અસર થઇ હતી કે શાપ 
દેવો, અણુઘટતા કસમ ખાવા, જુડૅ' બોલવું અને ઈશ્વરના પવિત્ર 
નામતી નિન્દા કરવી-એ કામમાં મારા સરખા કેોઈકેજ હતા. 2૮ 2૮ 
મે મારી લાલસાએની લગામ છેડી દીધી, અતે ઈશ્વરના નિયમનું 
બધી રીતે ઉલ્લ ધન કરવામાં આનદ માનવા લાગ્યો, તેથી કરીને, 
મારૂં લસ થયું ત્યાં સુધી સવ* પ્રકારના દુર્ગુણુ અને અધામિકતામાં 
'હુ' મુખ્ય અગ્રેસર હતે. અને મારા દીન આત્મા પર શરીરમાં 
ઉદ્ભવતા વિકારેનું એટલું પ્રાબલ્લ હતું કે એક પ્રસંગે ધશ્વરૅ 
અમૂલ્ય કૃપા કરી અદ્દભૂત ચમત્કાર કર્યો નહોત તે! સનાતન ન્યાય 
શિક્ષાથી હુ' નાશ પામત એટલુંજ નહિં, પણુ દુનિયા આગળ જેથી 
કેટલાક અપ૪ીતિ અતે લના પામે છે તે નિયમોની શિક્ષાને પણુ 
હુ પાત્ર થાત.” એક વિવેચક કહે છે તેમ “ આવી સખળ ભાષામાં 
અનિયને જે આનન્‍્તર વિત્રહનું વણુન કયું છે તેથી એમ સાખીત 
થતું નથી કે તે તેના પડેસીએ કરતાં નઠારે માણુસ ઉતો, પણુ 
એ સાબીત થાય છે 'ે તેનું મન તિરતર ધામિક વિચારમાં રુ'થા- 
એલું રહેતું હતું, તેના જ્ઞાન કરતાં તેનો ઉત્સાહ અધિક હતો, અને 
તેના શરીર અને મન પર તેતી કલ્પના સ'પૂર્ણું અધિકાર ચલાવતી 
હંતી.'' સુશીલ કવિ વિલિયમ કાઉપર મરણપર્યત નિદદૌષ અને 
પવિત્ર રહ્યો હતો. તોપણુ તેને ઈશ્વિર્તી શિક્ષાને ભય હમેશ લાગ્યાં 
કરતો. મારા અને સ્વર્ગ વચ્ચે મોટી ભીં'ત છે અને તે પરથી મારાથી 
ચદી ઉતર્‌ાવાનું નથી એમ ધારી તે નિરાશ રહેતો. પોતાની સ્તગ- 
સ્થ માતાતી છબી શ્નેઈ રચેલા એક સુંદર્‌ કાવ્યમાં તે કહે છે, 
તે' તો સ્વગેમાં ચિરકાલને વાસ કચય છે, પણુ એ વિશ્રાંતિ મળવાની 
મને તો ભાગ્યેજ આશા થાય છે. સારૂં નાવ બંદરથી ૯મેશ દૂરને 
દૂર રહે છે, એ ખિન્ન અવસ્થામાં મારા નાવને પ્રચંડ પવતે। વિમાર્ગે 
ખેચી ન્નય છે, તેોફાનથી તે અથડાય છે, તેના સઢ ફાટી નજય છે, 
તેનાં પાટીયાં ખસીને પહોળાં થઈ ન્નય છે, તેનું હોકાય'ત્ર' ખોવાઈ 





સ્વહેદ્ય પરીક્ષા. ૨૨૨. 
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જાય છે, અને પ્રતિદિન કેઈ પ્રવાહનો વેગ મારી ગતિનો શગ કરી 
મને સુભાગ્યના પદથી દૂર કહણાડે છે.” સંસારના કલહથી ડ્ર જઈ. 
શાંતિમાં રહેલા કવિનાં આ વચનો દુષ્ટાચરણુ દર્શાવતાં નથી પણુ 
વધતી જતી વિશુહદ્ધિપ્રિયતા દર્શાવે છે, ભૂતકાલની અપૂણું શુદ્ધતા 
માટે થએલો ખેદ જ તેનાં વચનથી સૂચિત થાય છે. આવી વૃત્તિ 
અધારમિકતાનું નહિં પણુ ધામિકતાનું ચિહ્ન છે. બનિયન અને કાઉપર 
વિશુદદ મછાત્માઓ હતા. તોપણ જે ક'ઈ ન્યૂનતા પોતામાં જણાઈ 
તે માટે તેમણે આ રીતે સંતાપ કર્યો છે. ₹શ્વરથી સહેજ પણુ 
વિમુખતા આવા મહાત્માઓથી ખમાતી નથી. તેએ પાપી હતા 


એમ હતું નહિં. પણ્‌ દિલ ખોલીને જવાથી પોતાના દોષ તેમને 
આવા સ્વરૂપે જણાયા હતા* આપણી પ્રાથનામાળામાં પણ 


“કૃત્યો ફૂડાં કરૂં છું, અવિહિત અવળે માર્ગ હુ' સ'ચરૂં છું, ' 

“ કરોટઢયાવધી પ્રતિદિને અપરાધ થાય '; 
દૃત્યાદિ વચને! ભકતના મુખમાં મુક્યાં છે, એ વચને। ઉચ્ચારવાને' 
ભક્તોને ઉપદેશ કયે છે, તે ઈશ્વર સમક્ષ ઉભેલા સાધારણ મનુષ્યના 
ભાવવણૈન પ્રસગે છે, તેમજ વિશુદ્ધિથી રહેલું અંતર તરવામાં થતા 
પ્રયાસ પ્રસગે છે. પરમ વિશુદ્દ આત્માએ પણુ આવા ઉદ્ગાર 
કરવાની જરૂર ધારે છે તે ધ્લિ ખોલવા માટેજ. તો જેમનાં હૃદય 
એવાં વિશુદ્ધ નથી, જે વિકારમાં, ભોગમાં અને તૃષ્ણામાં લીન થયેલા 
છે, જે ₹શ્વિરલકિતમાં પરિપૂણુ રીતે પરાયણુ થતાં શિખ્યા નથી, 
તેમને એવી સહૃદય પરીક્ષા કેટલી બધી આવશ્યક છે ? પોતાનું 
અંતર ઉધાડી નેયા વિના તેએ ધાસિકતાનો આરભ શી રીતે કરી 
શકશે ? અને અન્તર ઉધારી ન્નેતાં મલનતા જણાય તો તે એ 
પરીક્ષા બંધ કરવાનું કારણુ છે કે અગાહી ચલાવવાનું કારણુ છે ર 
દુજ્તા સંતાડીને સધરી મુકવા જેવી છે કે બહાર કાઢી લન્નન 
પમાડી નસાહી મુકવા જેવી છે ? ભક્તિકારા ઈશ્વર સમીપ જઇ 


હૃધ્ય ઉધાડતાં શું દુષ્ટતા લન્ક્ન પામ્યા વિના રહેશે? એ દિવ્ય 
સાંનિષ્યમાં પાપિતાથી શું ટકી શકાશે ?. 


ર૨૨૨ ધમ ને સમાજ. 


સ “મ 
આ રીતે સ્વહુદયની પરીક્ષા કરતાં છ્ર્ષ્યા દૂર થશે અને આત્મે- 
દ્વારના પ્રયત્નમાં પ્રભૃત્ત થવાશે; પારકાના છ્િદ્રાન્વેષણુમાં આનદ 
થવાને બદલે પોતાની ઈશ્વરકૃપા માટેની અયોગ્યતા નઇ પરિતાપ 
થરે, અતે તે કૃપા માટે પોતે ચોગ્ય થવામાં અને બીજાને યોગ્ય 
કરવામાં તત્પર .થવાશે. કૃપાકાન્ત પિતા એ પરિ્ણિ।મ અપાવે. 
તથાસ્તુ. 


આત્મશાસનઃ 





( અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં અપાએલે। ઉપદેશ ) 


દુનિયામાં હમેશ જ્ઞાન અનુભવથી વધવું નનય છે. ખેકન કહે 
છે કે દાનયા દરરે।જ વધારે ડાહી ચતી જય છે, કેમકે તેતી ઉમ્મર 
વધતાં આગળ થએલે। અનુભવ પાછળ કામ આવે છે. અને તેમાં 
નવો અનુભવ ઉમેરાતો જય છે. પૂર્વે થએલો અનુભવ આ પ્રમાણે 
ઉપયોગી છે તેથી સારા શિક્ષકની, સદગુરૂની અને સત્સંગની માણુસને 
ઘણી જરૂર છે. એ સર્વના યોગથી અતેક લાભ થાય છે, સારા 
્સ્કાર્‌ હૃદયમાં પડે છે, સારાં દણાંત ચિત્ત સમક્ષ રહે છે, સારાં 
વલણુ સ્વભાવમાં બાંધવાનો આર'ભ થાય છે. જ્ળસિઇદ સસઝન 
સમતિસ્જા મવતિ મવાળવતરખ તોજ “અહોં એક સન્જન 
સગતિ ક્ષણુ (મળે તો તે) ભવસાગર તરવામાં નૌકા થાય છે,” 
ઈત્યાદિ વચને! ક'ઈકે અતિશયોક્તિયુક્ત છતાં સ#જનતી રમંગતિની 
જેવી પ્રબલ અસર થાય છે અને કેચલીવાર વિકારરૂપ સંકટને સમયે 
એ સગતિતી સહાયતા આવી મળતાં જતતના ૬ન્તાતમાં કેવે। ફેર 
પડ્ડી નય છે તે વાત બ$ુ દ્રઢતાથી સમનનવે છે. આ દેશતી પ્રાચીન 
અધ્યાપન વ્યવસ્થામાં ગુરુતી જે મહત્તા હતી અતે અમુક ગુરૂના 
શિષ્ય થવામાં જે વિશેષતા હતી તે આ પ્રભાવની અપેક્ષાએ જ 
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હતી. યુરેપતી પાઠશાળાઓમાં પણુ શિક્ષકની કેટલી બધી દૂરગામી 
અસર થતી હાલ ન્નેવામાં આવે છે, રશિખ્યે શિક્ષકો સાથે નિકટ 
સબંધ અને ચિર સહવાસમાં રહે એ માટે કેટલો બધો આમ્રહ 
કરવામાં આવે છે, શિક્ષક્રેનું નિયમન લક્ષણુ બાંધવામાં કેવું ફ્લવ'ત 
થાય છે તથા મો।ટા શિક્ષકોની સંગતિ કેવા મોટા માણુસો ઉત્પન્ન 
કરે છે એ સુપ્રસિદ્ધ છે, અને આ દેશમાં હાલ તેવી વ્યવસ્થાની ખે।2 
છે તેથી એ વાત ચિત્ત આગળથી ખસે તેમ નથી. 

અનુભવનું આવું મભત્ત્વ છે, તોપણુ ઉચ્ચ લક્ષણ પ્રાપ્ત કરવા 
સબંધે ગુસ્થી અને સંગથી પર્યાપ્તિ થતી નથી. એટલાથી જ 
આત્માની ઉન્નતિ થતી નથી. આત્માના પોતાના પ્રયત્નની પણુ આવ- 
શ્યકતા છે, અને ધણા મ્હોટા પ્રયત્નની આવશ્યકતા છે. આત્માના 
પોતાના પ્રયત્તથીજ તેતી ઉન્નતિની ક્રિયાનો આરભ થઇ શકે છે. 
ખીજનઓના પ્રયત્ન જગૃતિ આપે છે, માર્ગ દેખાડે છે, સાધન પ્રાપ્ત 
કરાવે છે. પણુ તે સર્વ વડે પ્રષૃત્તિ અને ઉદ્યોગ તો આત્માએ પોતે 
જ કરવાને છે. જ્યાં લગી આત્મા પોતે પ્રયત્ન ન કરે ત્યાં લગી 
ખીનના પ્રયત્ન સિથ્યા નજ્નય છે. ઉન્નતિના પ્રયત્નનું ભાન થવા 
સારૂ, એ ગ્રયત્નની જરૂર જણાવવા સારૂ બહારના ઉપદેશની અપેક્ષા 
'છે; કારણુ કે મુખ્ય લક્ષ્ય શું છે, શા માટે જવનમાં વિશેષે કરીને 
પ્રયત્ન કરવાને છે તે સર્વને ખખર નથી હોતું અને તે કહેવું પડે 
'છે. પણુ તે ન્નણ્યા પછી આરભ તો આત્માએ પોતે કરવાને! છે. 
દેવ અતે ગાડીવાન' ની વાર્તા પણુ એજ ખો કરે છે કે જતે 
મહેનત કરવા માંટી નથી ત્યાંસુધી બીજ સહાયતાનેો ઉપયોગ શરૂ 
થઈ શકતો નથી. શક્ત અને અશક્ત, સાની અને અસ્તાની સર્વને 
સહાયતા આપવાને ₹પશ્વર સમથ છે, પણુ તેનો દિવ્ય નિયમ એવે! 
છે કે મનુષ્ય પ્રયાસ કરે ત્યારે જ તેનો સહાયક હસ્ત જણાઇ આવે 
છે. પ્રયાસ પહેલાં સન્મતિ વડે ઉત્તાજત કરનાર પણુ તેજ છે, 
્રયાસ પછી મતોબળવડે સકળવા અપાવનાર પણુ તે જ છે, 


૩૨૪ ધમ ને સમાજ. 
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ગુરુની અને સત્સંગની સહાયતા પણુ આ પ્રમાણે નનતે શ્રમ લીધાઃ 
પછીજ સફલ થાય છે. 





મતુષ્યના આત્માની શક્તિ મ્હેટી છે. એવુ ચૈતન્ય ધશ્વર 
[સવાય અઠદિતીય છે. એ આત્મા અમૃતત્વને અધિકારી છે અને 
યત્ન કરી પરમ શાંત પદ તે મેળવી શક્રે છે. તેતી નાનશક્તિ અતિ 
વિસ્તારી છે. તે સત્ય ન્નણી શકે છે. તે સૃણિ માપી શકે છે. તેતી 
કલ્પના અન'તત્વ સુધી જ્નય છે. તેમ એ આત્માની શક્તિને દુરુપયોગ 
પણુ થઇ શકે છે. આત્મા ખાટા તક ઉભા કરે છે, પોતાના કર્તા 
વિરૂદ્ઠ દ્રોહ કરી નાસ્તિકતા ઉભી કરે છે, નઠારા અમદ્‌ગામી સ કલ્પ 
ઉભા કરે છે; એ બધું સારી પેઠે ન્નણીતું છે. તેથી આત્માને પોતાની 
શક્તિઓને સદુપયોગ કરવામાં પ્રજૃત્ત થવાની જેમ જરૂર છે, તેમ 
એ શકિતનો દુસ્પથોગ ન થાય તે માટે કાળજ રાખવાની પણુ 
જર્‌ર છે. આત્માની સુવ્યવસ્થાની કેટલી મ્હેટી અગત્ય છે તે આટલા 
પરથીજ ધ્યાનમાં આવશે કે મતુષ્યતો સણ સાથેનો અને સૃણિના 
કત સાથેનો! સંબંધ આત્માકારાજ છે. સૃષ્િ તેનાથી સ્વતત્ર છે, 
ઈશ્વર તેનાથી મોટા છે, પરતુ સ્રજિ તરફ વ્યાપાર અતે ઈશ્વર સાથે 
ચેોગ તે આત્મા વડેજ કરી શકે છે. આવી શક્િતવાળા અને આવે 
સાધનર્‌ૂપ આત્મા સુધટિત હોય તો શુભ ફૂલ પ્રાતત કરી શકે છે 
અને દુઃસ્થિત હેય તો અધોગતિ પામે છે. જગત્‌ સમજવામાં અને 
જગત્‌ સાથે વ્યવહાર ક્રરવામાં જેમ તેની સત્પ્રમૃત્તિ પર આધાર છે 
તેમ તેનું અન્ત્ય કલ્યાણુ સિદ્ધ કરવા સાર્‌ તેની શકિતએ તેના 
પોતાના લાભમાં વપરાવી આવશ્યક છે. 


૩૪સ્ટાટ્મનાલ્માન નતાત્માનમવસારજચેત । 

આત્મ શાલ્મનો વન્સુસલ્મેવ સ્વિરાસ્સનઃ ॥ 
સ્મુસસ્માલ્મનસ્તસ્ય ચસેત્રાત્માલત્મના તતઃ । 

અનાત્મનસ્ઝુ શજસ્વે વર્તેતાત્સેય શાષયત્‌ ॥ 


આત્મશાસન. ટ્રેપ 





-ડમારણાતા નાઈસ તળ" 


“ (સતુષ્યે) આત્મા વડે આત્માને ઉદ્દાર કરવો, આત્માને 
ડુખાડવો નહિં; કાર્‌ણુ કે આત્માજ આત્માનો બન્ધુ છે, આત્માજ 
આત્માનો રિપુ છે. જેણે આત્મા વડૅ જીત્યો છે તેનો જ આત્મા 
આત્માનો બંધુ છે; પણુ જ્યાં આત્મા (એ રીતે) પોતાને (પોતાને 
વશ ) નહેતાં શત્રુભાવમાં છે ત્યાં આત્માજ શત્રુ પેઠે વતે. (છે).” 

ભગવદ્‌ગીતાનાં આ વચને ખહુ મ્હોટા સત્યતેો ઉપદેશ કરે 
છે. આત્માનો ઉઠહ્દાર કરવો એ મતુષ્ય માત્રનું કત'વ્ય છે, એ 
આખતમાં ખેદરકાર થઇ આત્માની દુગતે થવા દેવાની મનુષ્યને છુટ 
નથી. તેમ બાલ સહાયતાથી ઉદહ્દાર થઈ જશે એમ નાણી બેસી 
રહેવાનું નથી, આત્મા વડેજ ઉધ્યમ કરવાને! છે. એ વ્યાપારનું કારણુ 
તે આત્મા જ છે. આત્માને હાથ એટલું ખધું છે, તેની જવાખદારી 
એટલી ખધી છે કે તે પોતાનો બન્ધુ પણુ થઈ શકે છે અને પોતાને 
રાત્રુ પણ થઈ શકે છે; પૉતાનું હિત સાધવામાં વળે તો બન્ધુ થાય 
અને પ્રમત્ત રહે તો શત્રુ થાય. જે આત્મા એ રીતે પોતાને નિય- 
મમાં રાખે તે પોતાનો હિતકારી થાય છે. પોતાની જ દરકાર પૉતે 
ન રાખે, પોતાને વશ ન રાખે, પોતાને સુપ્રશત્ત ન કરે તે પોતાને 
શત્રુ થાય છે અને શત્રુ હોય તેમ પોતાની દુદશા આણુવામાં જ 
વ્યાપૃત રહે છે. 

આત્મામાં શકયતા (2િતલાધંત્ર[7) રહેલી છે. અવિકસિત 
રૂપે શક્તિઓ રહેલી છે. નાના સરખા ખીજમાં જેમ ભવિષ્યમાં 
થનારૂં મહાન્‌ ૬ક્ષ રહેલું હોય છે, ફલ, પુષ્પ, પણુ, શાખા એ સર્વ 
જેમ એટલા અંકુરમૂલમાં રહેલાં હોય છે, અને તે સારી રીતે પુષ્ટિ 
પામે, સારી રીતે ૬૪ પામે, સારી રીતે ઉછેરાય તે જ જેમ એ સર્વ 
સમૃદ્ધિનો ઉદ્દભેદ થઈ અતિ સુંદર લીલા થઈ રહે છે; તેમ ભવિષ્યમાં 
સાની થનાર, આનદ અતુલવનાર, મોક્ષ પ્રાપ્ત કરનાર આત્મામાં 
એ ખધી શક્તિએ પણુ ખીજ રૂપે જ નિવાસ કરે છે. ૨ક્ષ બીજને 
ખગાટી “નાખો, તેતા પ્રરેોહને વાળી નાખો, તેના ૫ર પડતા સૂય 
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૨૨૬ ધમે ને સમાજ. 
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પ્રકાશને છાયા વડે અટકાવે, તેને મળતા જલસિચનને અનિયમિત 
કરે, તેની આસપાસના આહારભ્રૂત ક્ષારમાં દુમિશ્રણ કરે, તો પછી 
તેમાં શક્યરૂપે રહેલું ક્ષ સંપૂણુ શ્રીથી પ્રફુલ્લ નહિંજ થાય. આત્માની 
લદ્દમીના વિકાસને પણુ એજ રીતે તેની પુણ્િ પર, તેતી કેળવણી પર, 
તેના નિયમન પર આધાર છે- એની એ શક્યતા એતે એ ખીન્ન'કુર 
ઉપચય પ્રકાર પ્રમાણે ઉત્કૃણ્ઠ અપકૃષ્ટ રૂપ પામે છે. તેની શક્તિની 
વૃદ્ધિ થઈ નથી હોતી ત્યાં સુધી સંવર્ધ'નક્રમ પર વાસ્તવિક પરિણામ 
(&૦02111) ને કેટલો મ્હોટો આધાર છે તે લક્ષમાં નથી આવવું. 
પણુ સફલ શકયતા એ જ પૂણુ પરિણામ છે અને ખંડિત તથા 
ગ્રતિરૂહ્ધ શકયતા તે જ વિકલ પરિણામ છે. શાડયતાને ચોગ્ય ઉદ્ભેદ 
સાધવો એ જ પૂણુ પરિણામ સિદ્ધ કરવાનો માગ છે. જે આત્મા 
ખુદ્દિમાન, સુનીતિમાન, મનોખલયુકત, સદાચરણુ પ્રભ્ત્ત, સૌમ્ય ગુણ 
અને કૃતકતેવ્ય થઇ શકે તેવો છે તે જ આત્મા દુખુ'દ્િ, દુરાચરણી, 
વિષયાસકત, બલહીન બની ન્ય એમ ખને છે. આત્મામાં બધી 
શક્તિએ પ્રથમથી સંપૂણુરૂપે નથી હોતી. એ શક્તિએ ધીમે ધીમે 
કેળવાય છે. એ કેળવણી યથાયોગ્ય થાય તે માટે આત્માબએે પોતે 
સંભાળ રાખવાની છે અને પોતાને સહાય થવાનું છે. બીજી શકયતા 
અને આત્માની શકયતામાં ફેર એ છે કે આત્માને સ્વાધીન વાત 
ધણી વધાર છે. સાન આપી અને બલ આપી શકયતા મુકનાર 
આત્માના કર્તાએ આત્માને તેની વિશદ્ધિમાં વિથ્ને। દૂર કરવાની અને 
અનુમૂલતા મેળવવાની શક્તિ આપી છે. આત્માની શકયતા ધણી 
મોરી છે, એ શક્યતાનું વાસ્તવ પરિણામ ઘણું ભવ્ય છે, તેમ એ 
પરિણામ સિદ્ધ કરવા માટે આત્માને કરવાને પ્રયાસ પણુ ધણે। ભારે 
છે. આ કારણુથી આત્માની જવાબદારી પણુ ધણી મ્હોટી છે. જક્ષાદિ 
પોતાની શકંયતાના વિકાસ માટે જવાબદાર નથી, પરતુ મનુષ્ય એ 
અવસ્થામાં નથી. તેતી શકયતાનો વિકાસ સાનરહિત દશામાં થતા 
નથી. વિકાસની સામગ્રી પરત્વે તે પરાધીન નથીઃ સામમત્રીઓનો 
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ઉપયોગ તે ન્નણી શકે છે, પોતાના ચિત્તને તેમાં બ્યાપૃત કરી શકે છે 
અને અનુકૂક્ન તથા પ્રતિફૂલ વ્યતિકરોાને સ્વત'ત્રપણે સમીપ લાવી 
શકે છે અને દૂર કરી શકે છે. 

આ પ્રમાણે આત્માની શકયતાનેો વિકાસ થતાં સ્વભાવ બંધાય છે. 
સ્વભાવના દણિબિદુથી વિષય લક્ષમાં લેતાં પણુ એજ સમજાય છે 
જ આત્માને કેળવી સ્વભાવ બાંધવામાં જ ઉન્નતિતો મ્હોેટો ઉપાય 
સમાએલેો છે. નઠેરે। સ્વભાવ બંધાયા પછી આતમા પોતાને વશ રાખી 
શકતો નથી, ઇજ માર્ગે પ્રશત્તિ કરી શકતો નથી, ઉન્નત લટ્્ય કદિ 
દૈખાય છે તે! તે તરક્‌ ક્રેમણુ કરવાનું પોતામાં ખલ નથી, પોતે પરવશ 
છે એમ તેને જણાય છે, ધણુંખરૂં ઉન્નત લક્ષ્ય જ તેતી આગળથી 
ખસી જય છે અને તે માગે જવાની તેને ઈચ્છા જ થતી નથી. દુણ 
સ્વભાવ આર'ભમાં કોઈક વાર તાત્કાલિક સુખતી લાલચમાં બંધાય 
છે, કોઈક વાર મિથ્યા આભાસવાળા આદશના આકર્ષણમાં બંધાય 
છે. પણુ એવો! સ્વભાવ બંધાયા પછી તો કાંઇપણુ લાલચ વિના 
અને કાંઇપણુ આકર્ષણુ વિના દુષ્કૃતિમાં ટેવને લીધે જ પ્રવૃત્તિ થઈ 
જાય છે, સાસ્તિ સછે સિશ્વારઃ નટ થએલાને વિચાર થતો જ નથી, 
અતે તેથી નિગ્રહ વધારે અઘરો થતે। જય છે. તે માટે, આવશ્યક % 
એ છે કે સાધુ સ્વભાવ બાંધવામાં આત્માને પહેલેથી કેળવવે- 
સુલક્ષણુતો એ અભ્યાસ આત્માતી બધી શક્તિઓને સંબંધે અને મને. 
વ્યાપારના ખધા વિષયોને સંબંધે થવો જેઇએ; કે દુટ્ટત્તિને પ્રવેશ 
કરવાનું છિદ્ર ક્રોઇ ઠેકાણે ન રહે. કેટલાક વિયયેઃમાં સુમાર્ગે ગમન 
કરવાની ટેવ પાડવી અને ખાકીનામાં ખેદરકાર રહેવું એ આ કારણથી 
મ્હોટી જૂલ છે. આત્માના ઉધમના જેટલા વિષય હેય તે બધામાં 
સુલક્ષણુને વિભ ફર્યા વિના તેનું પ્રયાણુ બધી દિશામાં સમ અને 
અનુરૂપ થઈ શકતું નથી. ઝીણી ઝીણી બાબતોમાં પણુ એ કેળવણી 
લક્ષમાંથી ખસી જવી ન જઇએ, કેમ કે સ્વભાવતી સુદટતાને ચલિત 
કર્યાનું પજ્તિજ્નામ આખરે નિર્ખલતામાં જ. થાય જે. મશ્કરીમાં પણુ 
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જાડું ન બોલવું એ આજ્ઞા સત્યના અસ્ખલિત આચરણુ માટે તેમજ 
આ નિયમન માટે સકારણુ છે. એક વાર સ્થાનભ્રણ થયા પછી 
ગંગાનો ક્રમશઃ કેવો અધઃપાત થયે તે સ્થૂલપાતની કલ્પના કરી 
નીતિમાંથી થતા પાત [વિશે ભતૃહરિ કહે છે કેઃ વિવેજક્રઇાન 
મયતિ વિત્તિપાલઃ જાલઝણુણઃ | જેએ એકવાર ચેગ્યાયેોગ્યની 
સર્યાદામાંથી ભ્રણ થાય છે તેમની ઉન્નતિના “વસ પછી અનેકાનેક 
પ્રકારે થાય છે. તે માટે લધુતામાં કે હાસ્યમાં પણુ ભ્રશને। અવકાશ 
કદિ આવવા દેવો ન નેઇએ. મ્હોટી કે નાની ખાખતમાં ઉત્કર્ષનેો 
સંકલ્પ તોડયાથી હાનિ જ થાય છે. 


આત્માને ડુબાડવો નહિ એનો અર્થ પણુ એ જ છે કે આત્માને 
નીચતામાં નિમસ થવા દેવો નર્હિ, દુર્ગતિમાં નછ્ થવા દેવે। નહિ, 
આત્માને અધોગતિમાં લઈ જવાને! કેઈ ને અધિકાર નથી. ભવિષ્યના 
% સનાતન સુખતી અવગણના કરી સ્વચ્છ*દે વર્તેવાનો કોઈથી દાવો. 
થઈ શકતે નથી. આત્માને ઈશ્વરે સૃજ્યો છે, ઈશ્વર તેતો માલીક છે, 
તેનું અંતે કલ્યાણુ ચાય એ ઈશ્વરની ઇચ્છા છે. મનુષ્યનો ધમે એ 
ઇચ્છાને અગ્ુકૂલ થઈ આત્માનું કલ્યાણુ સાધવા પ્રભત્ત થવું એ છે. 
તેમાં જેટલો તે વિરેધ કરે છે તેટલો તે દુઃખી થાય છે. ઈશ્વરે 
મનુષ્યમાં ગતિ પણુ એ અંત્ય કલ્યાણુ તરક જવાની મૂકી છે, અને 
ઈશ્વરને જે પ્રિય છે તે કતેવ્ય ગણી મનુષ્ય તે તરફ સહજ પ્રકૃત્તિથી 
શ્રશૃત્ત થાય છે. સનાતન સુખની અવગણના કરવાના હક સમજનારા 
ધણા એષા નિકળે છે અતે તેમનેજ શાશ્વત કલ્યાણુ પ્રાપ્ત કરવાનું 
કારણુ બતાવવાની જરૂર પડે છે. 

પોતાનું હિત સાધવામાં આત્મા પોતે જેવી પોતાને મદદ કરી 
શકે છે તેવી બીજું કેઈ કરી શકતું નથી, તે માટે જ કહું છે કે 
આત્મા એ જ આત્માને। બન્ધુ છે. પરતુ તેના અર્થે એવો નથી કે 
આત્માના બીન કેઈ ખન્ધુ નથી. ઉપર પ્રથમ કહ્યું છે તેમ આત્માના 
ગુરુ વગેરે બહારના સહાયક ખન્ધુએ પણુ છે. આત્માનો સવથી 
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મ્હોટો બન્ધુ ઈશ્વર છે. તે જ તેને સર્વ સાન આપે છે અને સરવ 
અળ આપે છે. તેની ઇચછા એવી છે તેથી પોતાના સહાયક થવું એ 
આત્માનું કર્તવ્ય છે. આત્માને ખન્ધુભાવનું બીજું સ્થાન નથી, 
મતુષ્યો પ્રતિ ભ્રાતૃભાવ ન રાખવો, એવો પણુ આ વાક્યને! અથે 
નથી. આત્માને પોતાને! સંકલ્પ અને પોતાને પ્રયત્ન સહુથી વધારે 
અગલને। છે એટલું જ તાત્પર્ય છે. 

પોતાને સહાય ન થનાર, પોતાના હિતતી અવગણુના કરનાર 
પોતાને સદ્વિરેધી કેરી દુઃખી કરે છે, પોતાના અન્ત્ય કલ્યાણુમાં 
હાનિ કરે છે, માટે એવા આત્માને આત્માને રિપુ કલો છે. રિપુ 
પેઠે તે અનિણ્તી જ ચિંતા કરે છે, અનિષ્ેતા જ ઉપાય લે છે, 
અનિષ્માં જ હષ માને છે. રિપુની સમાન શ્રેયના સર્વ સાધનમાં 
તે વિધ્ય કરવા તત્પર થાય છે. આત્માત્તતિમાં આવાં વિધ્ર આત્મા 
જેવાં બીજું કોઇ કરી શકતું નથી, મૂલ આરભમાંથી પ્રતિબંધ આત્મા 
વિના ખીજ કોઈથી થઇ શકતો નથી, આત્માના દુરાત્રહ સિવાય 
બઔઓજ કશાથી ઉન્નતિમાર્ગ સમૂળગા બંધ થઇ શકતે નથી, તેથી 
આત્મા જ આત્માનો રિપુ છે એમ કહ્યું છે. આત્મા જે રિપુ થાય 
તો એવે નાશફારી રિપુ બીને કોઇ નથી એ ભાવાર્થ છે. 


આત્મા વડૅ આત્માને જતવે।, આત્માને વશ રાખવો, આત્માને 
સુમાર્ગે જ પ્રભ્ત્ત થવા દેવો, એ આત્માને ખન્ધુ બનાવવાની ક્યા 
છે, એમાં આત્માની જીત છે, આત્માની પ્રતિછા છે, આત્માની કીતિ 
છે. સોથી મોટું સ્વરાજ્ય (5ર્ટાઈ ૦૦૪૯1૧111€1) એ જ છે.એ જ 
સૌથી વિશિજે સ્થાનિક (10૦૬1) સ્વરાજ્ય છે. સ્થાનિકથી પણુ વધારે 
પાસેનું નિકટતર એ રાજ્ય છે. એ પોતાનું પોતા પર રાજ્ય છે. અને 
એ રાજ્યને વિષય આત્મા એ સૃણ્ટમાં ક'૪ નાનોસુને। વિભાગ નથી. 
ઝખેના જેવું અસ્તિત્વ વિરલ છે, અને તેથી આત્મા પરનું રાજ્ય એ 
ખહુ મોડું સામ્રાજ્ય છે, બહું મ્હાટી ગાદી છે. આત્માના એ સ્વરાજ્યને 
અભાવ હોય યાં બીન્ન' રાજ્યની કિમ્મત ધટી ન્ય છે. જેણે આત્માને 
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નથી જત્યો તેની પાસે પાર્થિવ રાજ્ય હોય તોપણુ તે હલકુ' જ છે.. 
પૃથ્વી પરના મ્હોટા મ્હોટા રાજાએ અને રાજ્યેકતાએ જેમના 
આત્મા સ્વ વશ નથી, જે વિકારના દાસ છે, જે હલકામાં હલકી 
તૃષ્ણાઓની અને લાલ્સાએઓ ની ગુલામગીરી ઉઠાવે છે, તેમનામાં કદિ 
પ્રભાવ હોધ શકે, ગોરવ હોઈ શકે, ઉત્કષષ હેપ્ઠ શકે ? તેમને તિરસ્કાર 
ચતે! અટકે ? અધઃપાતસાંથી તેએ બચી શકે ? શાશ્વત સુખ તેઓ 
મેળવી શકે ? 


આત્માને પોતાના પર જે જત મેળવવાની છે તે એ કે 
પોતાની શક્તિઓને વિમાર્ગે દોરાતી અટકાવવી, કામ, ક્રેધ, લોભ 
વગેરે વિકારોને પ્રખલ ન થવા દેવા, આત્માને તેમને વશ થવા ન 
દેવા અને પોતાની શક્તિઓના સુવિકાસમાં ૬ૃદ્દિ પામતો રાખવે- 
વિકારાનું દાસત્વ ધણું અધમ છે અને સરવ વિકારોથી છૂટવું 
આવશ્યક છે, તે વિના આત્મા પોતાના વ્યાપારમાં સ્વત'ત્ર થઈ 
રાક્તો નથી. વિકારોનું આકર્ષણુ એવું' ખલવત્‌ છે કે મતુષ્ય એક- 
માંથી છૂટે તો ખીન્નને વશ થાય છે. લોભમુકત કામને વશ હોય છે, 
કામને તજનારથી ક્રોધનું દમન થઇ શકતું નથી, કામ ક્રાધને જત- 
નાર લોભમાં સપડાય છે, એવા વિવિધ ખેદકારક ભૃત્તાંત મતુષ્ય- 
ચરિતમાં અન્નણ્યા નથી કે થોડા નથી. આ જત સર્વશઃ મેળવવી 
એ સહેલું કામ નથી, સાતીએ જે ખરે માગે નનણુનારા તેએ 
પણ ખોટે માર્ગે દોરાઇ ગયા છે, જ્ઞાન ઉપરાંત વિશેષ મનોખળની 
મ્હાટી જર્‌ર પડે છે, એ બધું ધ્યાનમાં લેતાં વિકારોને જતવાને 
અભ્યાસ કેવો ખાસ રીતે કરવાને છે તે સમજનય છે. 

પૂરેપૂરો સારો સ્વભાવ બ'ધાવા સાર્‌ આત્માએ સવ વિકારેનું 
દમન કરવું જેઇએ, તેમ ન ફરે ત્યાં સુધી તે કોઇને કેઈ રીતે 
પાપ કરે છે, દૂવિંકારમાં ફ્સે છે અને તેના સુગતિના પ્રયત્ન અનેક 
પ્રકારે નિષ્ક્‌ળ થાય છે. આત્મા જ્યાંસુધી એ વિકારરૂપ શત્રુઓને 
અધીન હોય છે ત્યાં સુધી તેએ શત્રુ પક્ષમાં જ રહે છે, પોતાના 
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ચત્રુ પેઠે જ વર્તે છે. એકે એક શત્રુ ટ્ર “નય ત્યારે જ તે પોતાના 
પક્ષમાં પાછો આવી શકે છે. માટે કોઇ એક વિકારનેો નહિ પણુ 
સવેને નિગ્રહ કરવાને અભ્યાસ રાખવો જેઈએ. વિકારોને જ્યાં 
સુધી પોતામાં પ્રવેશ હોય યાં સુધી તેમને ત્તિમ્રહ તે આત્માના જ 
નિત્રહ છે, તેમના પરની જીત તે આત્મા પરતી જ જીત છે 


આ આત્મનિત્રહ વિનતા સારે સ્વભાવ બંધાતો નથી ક ધમને 
માગૅ ગતિ થઇ શકતી નથી. મહાન્‌ ઉપદેશક ઇસુખિસ્તના 
વચનેના સંત્રહમાં મેથ્યુસ કહે છે, “ પછી ઇંસુએ પોતાના શિષ્યોને 
કહું કે કોઇ મતુષ્યને મારી પાછળ આવવું હોય તે તેણે 
પોતાને નિત્રહ કરવો અને પોતાનો ક્રોસ ઉપાટી લઇને મારી 
પાછળ આવવુ ” આત્મનિત્રહના આ ઉપદેશ આંતિ યોગ્ય છે તે 
ઉપર ખતાવ્યું છે. પરતુ શાને નિમ્રહ કરવો એ વિષે એક વિશેષ 
વિચાર કરવાની જરૂર છે. અને આ સ'બ'ધે દાકતર ચેતી'ગ 
કહે છે તે ષ્યાનમાં રાખવુ' જેઈ એ. નિત્રહ એટલે આત્માની 
અંદર જે સર્વ છે તેનું નિત્રહ તો નહિં જ. અંતઃકરણુપ્રભૃત્તિને 
નિત્રહે કરવો), અંતરમાંતી સહજ શુભ ૬ૃત્તિને દાબી દેવી અને નિઃશકુ 
ચઈ ગમે તેમ વત'વું એવો અથે તો નથીજ એ સુસ્પણ છે. તે જ 
પ્રમાણે ત્કશક્તિનું, સદ્‌સદ૬ વિવેકનો પણુ નિત્રહ કરવાનો નથી. 
ધામિક થવા માટે તક તે! નિગ્રહ કરવો, સ્વષ્ુદ્ધિ વાપરવીજ નહિં 
એમ જે કેટલીક વાર્‌ માનવામાં આવે છે તે ભ્રાંતિજ છે. ધર્મ માટે 
સોથી પહેલી જરૂર તકની છે, તક'વ્યાપારમાંજ ધર્મને। આરભ છે. 
નિગ્રહ જે કરવાને છે તે માત્ર વિકારનો, રાગને અને તૃષ્ણાનોજ 
કરવાનો છે. વળી, દાકતર ચેનીંગ કહે છે તેમ આ સહુને પણુ 
નાશ કરવાનો નથી, પણુ તેમને વશ ફરવાનો છે, એટલું જ ડત વ્ય 
છે. “તેમને જડમૂળથી ઉખેડી નાખવાનાં નથી પણુ તેમના 
આધિપલને પરિત્યાગ કરવાનો છે. આપણુ કર્તાએ આપણામાં જે 
તત્વ, ઇચ્છા, અભિલાષ કે રાગ મૂકયા છે તે કોઇનું ઉચ્છેદન ડરવું 
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એ ધર્મ માટે જરૂરનું છે એ વિચાર ખોટો છે. ” આ સર્વનું નિય- 
મન થાય, સન્સમાર્ગે જવામાં તે આડે ન આવે, તે પ્રબલ થઇ 
ઉચ્ચતર જીવન ભૂલાવી ન દે એ ધમ માટે જરૂરનું છે, પણુ બધી 
ઇસ્છાઓતનું અને *ૃત્તિઓનું ઉન્મૂલન કરવું એ જરૂરનું નથી. આત્માને 
જે અવસ્થામાં ઈશ્વરે મુક્યો છે તેમાં રહી તેણે પુણ્યાચરણુ કરવાનું છે. 
ઇચ્છાઓને। અને વૃત્તિઓને! શરીરને કજ કરી નાશ કરવો એ 
અયોગ્ય છે. ઈશ્વર નતપસા તપથી નથી મળતો, શાસ્ત્રમાં ધોર તપ 
કહ્યું નથી, એવું તપ કરી શરીરમાં રહેલા ભૂતત્રામને અને તેમજ 
ઈશ્વરે અંતરમાં સુકેલા દિવ્યભાવને કૃશ કરનારા આસુર નિશ્ચયવાળા 
છે, અસુર રૂપ છે, ઇત્યાદિ અનેક વચને કહી ભગવદદગીતામાં 
તપને! નિષેધ કર્યોં છે અને ઈશ્વરભક્તિ વડેજ આત્માની મુક્તિ છે 
માટે તે ભક્તિમાં જ પ્રશૃત્ત થવું એવો બોધ કર્ય છે. અતે આત્માને 
ભકિતમાં પ્રશૃત્ત કરવા સાર્‌ તેને દિવ્ય ભાવનાઓ માં કેળવવાની જ 
જરૂર છે, તેની *ૃત્તિઓને ઉદ્વિગ્ન ડરવાની જરૂર નથી. સંન્યાસી 
આત્માને જીતનાર નથી, આત્માને ત્યાગ કરી નાસી જનાર છે. જેને 
સુમાર્ગગમનમાં સહાય થવું જનેઇએ તેને તે અસહાય અતે કત વ્ય* 
શૂન્ય કરી નાંખે છે. જુરવેન્નત્િ ત છિવ્યતે' કમ કરતાં છતાં તેને 
જેને લેપ ન લાગે, કર્મોમાં બદ્ધ ન થઇ ન્નય, કત'વ્યો કરે પણુ 
આસક્ત ન થાય તે જ વિજિતાત્મા છે. 


આત્માની ઉન્નત દશા, સદ્મુણુસંપન્નતા તે માત્ર શુભ ભાવ- 
વાળી નિસ્ધમી સ્થિતિ નથી પણુ પ્રયત્નયુકત અને સશકત અવસ્થા 
છે, એ વિશે દાકતર ચેનીંગના વચને। ધણાં ધ્યાનમાં લેવા લાયક છેઃ 

“આપણે અન્તરમાં પૌસ્ષથી ઉઘોગ કરીએ, અથવા ₹શ્રનેો 
અને આપણા પોતાના ચિત્તનો નિયમ પાળવામાં સુદટ અને જયવ'ત 
₹ચ્છાશકિત પ્રકટ કરીએ તો જ આપણામાં સદ્‌ગુણુ છે એમ 
કહી શકાય. ” 

“ ચિત્તમાં ઉદ્ભૂત થતા સારા ભાવ, માયાભરેલી લાગણી, 


આત્મશાચન. ૨૭૩૩ 
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“પીડાતા જનો માટે અશ્રપાત, અને ઉદાર કૃત્યો તરક્‌ સવિસ્મય ભકિત 
એટલી વૃત્તિ પરજ ભરૅસે! રાખીને ખેસી રહેવું ન જઇએ. ” એટ- 
લાથી જ સદ્ગુણુમય સદાચાર ખની રહેતો નથી. 

“ શક્તિ અને સોન્દ્ય" એ બે _અંશથી શરીરની સંપૂણૂતા 
ખને છે, તેમ મનની સ'પૂણુતા પણુ એ ખે અંશથી ખને છે. દઢતા 
અને નમ્રતાથી ખલ અતે કોમલતાથી, વીય અને લાવણ્યથી એ 
સંપૂર્ણતા બને છે. ” 

“ હદયમાં જે વિશેષે કરીને નમ્ર અને વિનિત હતો એવા ઇસુ- 
ખિસ્તે ઉપદેશ કયે છે કે સનની સુશીલતા, આકષ કતા અને મૃદુતા એ 
ગુણો ઈશ્વરને અતિ પ્રિય છે. તોપણ, કહેવું જ્નેઈ એ કે લક્ષણુની અથવા 
સુનયના અનુસરણુની ૬ઢતા એજ સદાચારનું અખિલ તત્ત્વ છે. 
કારણુ કે આ સોમ્ય, મધુર, ચિત્તાકષષક ગુણોમાં નયપ્રભાવ વ્યાપી 
રહ્યો હોય અને તે પ્રભાવને આધારે તે ટ%ી રલ્યા હોય ત્યારેજ તે 
સદ્દગુણુનું રૂપ ધરે છે. ” 

“પણુ એ ગુણો નનતે સદદગુણુ નથી. નયના વિષયમાં તે 
પ્રશસાપાત્ર નથી. તેમાં ઉત્કષ થશે એમ પણુ હમેશ ભરેસેો 
પડતો નથી. આવી સ્વાભાવિક સુશીલતા સાથે ધણીવાર આલસ્ય, 
નિરુપયોગિત!, તિરસ્કારપાત્ર મિથ્યા ગર્વ અને ભભકાભરૅલી રીત- 
ભાતની વ્યસનાસકિત એ સહુ ન્નેડાએલાં નેવામાં આવે છે.” 


આત્મશિક્ષણુના સબંધમાં એ ઉપદેશક કહે છે કે તે કાય માટે 
ખે શક્તિઓને વ્યાપાર કરવાને છે. આત્માન્વેષણુ અને આત્મધટન. 
આત્માન્વેષણુ એટલે આત્મમાં શું શું છે, તેના કેવાં કેવાં સ બંધ છે, તેમાં 
કેવી કેવી શકત છે એ બધું શોધી કહાડવૂં. આપણું શું છીએ અને 
આપણે કેવા થઈ શકીશું, આપણા આત્માનું સ્વરૂપ શું છે અને તેની 
રાકયતા કેટલી છે, એ શોધી કહાડયા પ્હેલાં આત્માના શિક્ષણુનો આરભ 
થઈ શકતે! નથી. ઉપર વણુંવવી તેવી શકયતાને। બુદ્ધિ વાપરી નનતે 
વિકાસ કરવાનો છે તેથી એ શકયતાનું સ્વરૂપ અને લક્ષ્ય પ્રથમ 


૨૩૪ ધર્મ ને સમાજ. 





નક્કી કરી ન્નણુવુ' જેઈએ. પશુએમાં આત્માન્વેષણુની શકિત નથી, 
અને તેમની હલકા ચૈતન્યવાળી શકયતાને ઉદ્ભેદ શૃક્ષાદિની જડ 
શકયતાના ઉદ્ભેદ પેઠેજ જવાખદારી 1િના, ગુણોત્ક્ષક વિના, ઉચ્ચ 
નીચના ભેદ વિના થયો જય છે. બુદ્ધિનો ઉપયોગ કરી જે પોતાની 
શકયતાની શેધ ન કરે, પોતાના આત્માનું અન્વેષણુ ન ફરે તે 
પોતાની શકયતાને પશુશૃક્ષાદિ સમાન નિઃસત્ત્વ બનાવે છે. “ ધણા 
માણુસોને પોતાનો આત્મા છાયા સરખે અતે અવાસ્તવિક જેવેા 
લાગે છે અને ખહાર છે તે જ બધું વાસ્તવિક લાગે છે. કોઇ વખત 
તેમની દિ તેમના પોતાના અંતરમાં પડે છે ત્યારે તેમને ત્યાં માત્ર 
અંધકારથી ભરેલી નિયમ વિનાની અવ્યવસ્થા દેખાય છે. કેઈ વિકાર 
પ્રચંડ થઇ તેમને હાનિકારક મર્યાદાતિક્રમમાં ખેચી ગયો! હોય તે 
કદાચ તેમને જુદો પડી માલમ પટી આવે છે; પરતુ, તેમનામાં જે 
અત્યુચ્ચ શક્તિઓ છે તે તરફે તેમના વિચાર પણુ જતા નથી. 
અને આ રીતે માણુસોના ટોળેટાળાંનું જવન એવી રીતે ન્નય છે 
કરે મરતાં સુધી તેમને પોતાની નનત અન્નણી જ રહે છે, જે દેશોનું 
નામ સાંભળ્યું છે પણુ ન્યાં માણુસનો પગ કદિ પડયે! નથી એવા 
દેશ સરખો તેમનો આત્મા તેમને અન્નણ્યો જ રહે છે. ” 

આવી સ્થિતિ ધણાની છે એ નજણુતાં બહુ ખેદ થાય છે. એ 
અધા અતાત્મમ્‌ છે. વેપારમાં ધન કેટલું કમાઈશું, નોકરીમાં કયાં 
સુધી ચઢીશું, સ્ત્રી પુત્ર પરિવાર કટલો વધશે, રાન્યસત્તા કૈટલી 
મળશે, કીતિ કેટલી પ્રાપ્ત થશે, એ બધાનો વિચાર એવા લોકે! કરે 
છે, પણુ આત્મા શું છે, તેની શક્તિ શી છે, તેનો ધર્મ શે છે, 
તેની ગતિ શી થશે, તેનું ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્તમાન શું છે એ 
એમાંથી કોઇ વિચારતું નથી. એ લેકે આત્મહાનિ કરનારા, 
આત્માનું અવસાદન કરનારા છે. તેમની વાતચિત, વિચાર, ઈચ્છા, 
ઉત્સાહ કશામાં આત્માનું નામ જ નથી આવતું. નાણું આત્માથી 
તેમના જન્મનો આરભ ન હોય, જાણું આત્મામાં તેમના જન્મને 


આત્મશાસન* ૨૩૫* 
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અંત ન હોય, જણે આત્માતે અંતે જવાબ દેવાનો ન હોય, જાણે 
આત્મા જ અન'ત કાળ સુધી રહેનારો ન હોય, એવી રીતે 
આત્માના અન્ઞાનમાં વતન કરનારા, આત્માનું અન્વેષણુ ન કરનારા 
આત્માના શત્રુ નહિ તો કેોણુ છે? 


આત્મશિક્ષણુમાં ખીન્ને વ્યાપાર આત્મધટનનેો છે. આત્માને 
ધડવો, આત્માને ટેવો પાડવી, આત્માનો ૬ઢ સ્વભાવ ખાંધવે, 
આત્મામાં ઉચ્ચ સંસ્કાર ચિરસ્થાયી કરવા, આત્માને સત્પથમાં સુખ- 
નમ્ય, સહેલાઇથી વળે તેવો અને ઝુપથમાં દુનમ્ય વાળવો અધરો 
એવે! નિશ્ચિત સ્વરૂપવાળા બનાવવો, એ જ આત્માનું શિક્ષણુ છે, 
એ જ આત્માની કેળવણી છે, આત્માને જય કરવાને માર્ગે છે, એ જ 
આત્માના બન્ધુ થવાનો પ્રકાર છે, એ જ આત્માને ઉદ્ધાર કરવાને 
કરમ છે. આથી જે ટેવ પડૅ છે, જે સ્વભાવ બંધાય છે, પુરુષાર્થ 
કરવાની જે શક્તિ આવે છે તેથી સુક્રિયામાં સ્વત'ત્ર ઇચ્છા વાપરવાનું 
સામથ્યે આવે છે. આત્માએ પ્રયાસ કરી આ દશાએ આવવું અને 
આગળ વધતા જેવું એ તેની શક્યતાને વિકાસ છે. 


ઉપર કહું તેમ ઉન્નત ભાવનાએ। કેળવી, ઉચ્ચ સ્વરૂપે આવી 
આત્માએ ભકિતનો અભ્યાસ કરવો એ આવશ્યક છે. ભક્તિજ 
આત્માનું અન્ત્ય કલ્યાણુ સાધે છે. આત્માનો આરભ પરમાત્માથી 
છે, આત્માનું આ જીવન પરમાત્માના વિધાનથી છે, આત્માને અંતે 
જઇ રહેવાનું પરમાત્મા સમીપ છે. એ પરમાત્મા સાથેનો તેનો યોગ. 
ભક્તિવડે જ છે. ભકિત વિના આત્મા રઝળે છે; ભટકે છે, ભૂલે! પડે 
છે. ભક્તિ જ તેને સ્થિરતા આપે છે. પોતાને નિયમનમાં રાખી,. 
પોતાનું શાસન કરી આત્માએ ભકિતમાં દ્રઢ થવું અને પરમાત્માથી 
કદિ વિમુખ ન થવું, પોતાની શકયતાના પરમ આદશે તરફ ખપ્ધ. 
લદ્યયે ગતિ કરવી એ તેનું પરમ કર્તવ્ય છે. તે સફળ થાએ।* 





ર૩૬ ધર્મ ને સમાજ. 
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ચુનિટેરિયન ધર્મ મ'ડલ.* 





વિવેકબ્ુદ્ધિથી સારાસારપરીક્ષા કરી ધમને શુદ્દ તથા યુક્ત 
સ્વરૂપે સ્વીકારવો, અતે રૂઢ થયેલા વ્હેમો તથા ભ્રાન્તિમય ધર્મ - 
વિધાને।ને। ત્યાગ કરવો; એ માટે આ દેશમાં જેમ બાહ્ય સમાજે અને 
પ્રાથના સમાજેની સ્થાપના થઈ છે તેમ યુરોપમાં તથા અમેરિકામાં 
પણુ એવા પ્રયત્ને! પ્રવતિ'ત થયેલા છે. દાક્તર માટેનો નામે વિઠ્દાન 
ધમ'પ્રચારકે તીતિધોરણુ તથા ધમના વિષયે!પર્‌ અતિ ગ'ભીર અને 
સક્ષમ વિચારનાં પુસ્તકે! રચી એકેશ્વરવાદનું ધણી સમથ'તાથી પ્રકા- 
શન કલુ છે. રેવરન્ડ વોધ્સોય જે પ્રથમ ઇગ્લાન્ડના ખિસ્તીધર્મ- 
મ'ડલમાં પાદરી હતા તેમણે ખિસ્તિધર્મમડલમાંથી નિકળી શુદ્ધ 
એકેશ્વરભક્તિનું ધર્મમડળ લન્ડનમાં સ્થાપ્યું છે, પેગ'બર, અવતાર, 
ઈશ્વરપ્રણીત કહેવાતાં પુસ્તક વગેરેનાં પ્રમાણુ મુષ્ઠી દઇને ઈશ્ચરે 
આપેલી સદસદ્દવિવેકશક્તિ અતે સહજ અન્તજ*ંત્તિનું અનુસરણુ કરી 
નિરાકાર એક પશ્વિરનું અસ્તિત્વ માનવું અને તેતી ભક્તિ ફરવી 
ગમે માર્ગે આ વિદ્દાનો ગાતિ કરે છે અને આ દેશના ખાહ્ાધમ'ને 
તેએ સવ રીતે મળતા છે. સારત્રહણુ એ બન્નેનું સૂત્ર છે અને 
તેના પરિણામે થચેલા બન્નેના સિદ્ધાન્તો પણુ એક જ છે. ખિસ્તિ- 
ધમમાં મનાવું ઈશ્વરનું ત્રિધા સ્વરૂપ ( ટ્રિનિટિ ) ન સ્વીકારવું અને 
ઈશ્વરનું એકત્વ (યુનિટિ ) માનવું એ મતથી આ ધમ મ'ડળને 
આરભ થયાથી તે યુનિટેરિયન અથવા એકત્વવાદી કહેવાય છે. એ 
વિચારનાં મંડળો ખીજે કેટલેક નામે પણુ એળખાય છે. આ મડ- 
ળમાં “ બ્રિટિશ એન્ડ ફેરરિન યુનિટેરિયન એસોશીએશન' નામે 
એક સભા લન્ડનમાં છે, અને ઉદાર બુદ્ધિવાળા ધમ'વિચારોની હિંદુ- 
સ્તાનની સમાજ્ને સાથે ઇંગ્લાંડના અને અમેરિકાના યુનિટેર્યિનોનેો 
ભ્રાતભાવ વધે એ ઉદ્દેશથી તે સભાએ અમેરિકાના યુનાઇ ટેડ સ્ટેટસના 


* “જ્ઞાનસુધા? ના સત ૧૮૯૧૬ ના નન્યુઆરી, ફેષ્ુઆરી અ'કમાં છપાયલેો . 


યુનિટેરિયન ધમ મ ડલ. ૨૩૭ 





લાક 


રવરન્ડ મી. જે. ટી. સનન્‍્ડર્લેન્ડ, એમ, એ. જેએ ધમેોપદેશક 
છે તેમને અહીં મોકલ્યા છે અને તેઓ હાલ આ દેશમાં છે. તેમણે 
કટલીક સમાજમાં ભાષણો આપ્યાં છે અને અમદાવાદ પ્રાર્થના- 
સમાજમાં પણુ તા. ૬ ઠી હીસેમ્બર ૧૮૯૫ ને દિવસે સાય'કાલે તેમણે 
“લિબરલ રિલિજઅસ થોટ ઓકે ઇંગ્લાંડ એન્ડ અમેરિકા ' (ઇંગ્લાંડ 
અને અમેરિકાને ઉદારબુદ્ધિ ધમ વિચાર ) એ વિષય ઉપર ઇંગ્રેજમાં 
ભાષણુ આપ્યું હતું. અમદાવાદના કેળવણી પામેલા વગ'માંથી અનેક 
ઝૃણસ્થા તે પ્રસંગે આવ્યા હતા અને શ્રોતાજનોતી એટલી 
મ્હોટી ભીડ થઈ હતી કૅ, મ'દિર્માં તથા ગેલરીમાં કોઈ સ્થાન ખાલી 
રહ્યું નહોતું. ભાષણુકર્તાએ પ્રથમ હિંદુસ્તાનમાંના બાહ્યધ્મને એતિ- 
હાસિક વૃત્તાન્ત કલો, અને રાન્ન રામમોહનરાય, કેશવચ% સેન, 
પ્રતાપચન્દ્ર મજમુંદાર વગેરે ખ્રાહ્મજને ઈંગ્લાંડ ગયા ત્યાં તેમને યુનિ- 
રૃરિયન મડળ તરફથી કેવો આવકાર દેવામાં આવ્યો હતે અને 
છૂપદેશ કરવા માટે કેવી અનુકૂળતા કરી આપવામાં આવી હતી તે 
જણાવ્યું. પછી દર્શાવ્યું કે જે સદસદ્વિવેકને લીધે વ્ડેમી માગ દૂર 
કરવા હિંદુસ્તાનમાં બરાહ્માધમ ઉત્પન્ન થયે! તેને જ લીધે ઇંગ્લાંડમાં, 
અમેરિકામાં અતે ખીન્ન' સ્થળાએ ખ્રિસ્તિધમ મડળમાંથી એકેશ્વરવાદી 
મડળ ઉત્પન્ન થયાં છે. તે દેશોમાં અર ભમાં ધણે ઠેકાણું એમ થયું 
કે અમુક મ'દિરોના ધમ ગુસુઃઓને વિચાર કરતાં જણાયું કે ત્રિમૂતિ 
વગેરેના મત ખોટા છે અને તેમણે પોતાના મડળને પોતાના મત 
જણાવી વિનતિ કરી કે ખુશી હેય તો ખીન્ન ધમ ગુરૂને ખોલાવે 
નહિ તો મને કાયમ રાખી મારા મત પ્રમાણું વતન કરો. પરગણા- 
એમાંના કેટલાંક છુટાં છુટાં મડળા આ પ્રમાણે સુપ્રકાશિત ધમ- 
વિચારવાળાં થયાથી ઈંગ્લાંડન્ાા ખિસ્તિધમસંપ્રદાયથી જુદાં પડી ગયાં 
અને ઈન્ડિપેન્ડન્ટ ( રવત'ત્ર ), યુનિવર્સલ (સાવત્રિક ), લિબરલ 
( ઉદારબુદ્ધિ ), યુનિટેરિયન ( એકત્વવાદી ), વગેરે નામે ઓળખાવા 
લાગ્યાં, કેટલાંકે ખ્રિસ્તિધમંના ખધા વ્હેમા મુકી દીધા છે અને 


૨૩૮ ધર્મ ને સમાજ. 





કટલાંકે ધણાખરા મુકી દીધા છે, પરતુ સર્જ યુક્તિસર વિચારમાં 
અગારી વધતાં નિરાકાર એક ઈશ્વરની ભક્તિના માગ માં આવી ૬ઢ 
થતાં જય છે. એક મડળની ખીન્ન મડળ પર સત્તા નથી અતે સર્વા 
પોતાની બુદ્ધિથી સ્વતંત્ર રીતે વિચાર કરી ભક્તિમાગ'માં પ્રભ્ત્ત 


થતા ન્નય છે. જુદ્દાં જુદાં સ્થળાનાં યુનિટેરિયિત મડળા પણુ એક 
બીજથી સ્વત'ત્ર છે. પરતુ બધાંતી કેટલીક વાર મભાએા થાય છે 


અને ત્યાં પરસ્પર ભ્રાતૃભાવ વધારવાના તથા એકખીન્નના વિચાર 
જાણુવાના પ્રસંગનો લાભ લેવાય છે. પશ્વિરદત્ત ઞ્ુદ્દધિને અનુસરી શુદ્ધ 
ધમ માગે ગમન કરતાં સવ ધશ્વરભક્તિ કરે એ સવને! ઉદ્દેશ છે 
અને આ પ્રયત્નમાં સર્વ એક સિદ્ધાન્તે આવી મળે છે એમાં જ 
એકેશ્વરવાદને મ્હેટો પાચે1 છે. બુદ્ધિના પ્રકાશ ઈશ્વર સવને સરખો 
આપે છે, અને શુદ્ધ અન્તઃકરણુ રાખતાં અને વ્હેમો તથા રૂઢ થયેલાં 
અસંખદ્દ બાલમ પરિવેષ્ને દૂર કરતાં કેળવાચેલી વિવેકબુદ્ધિથી સવને 
એના એ તત્ત્વભૂત ધ્મ'સિદ્ધાન્તોની પ્રતીતિ થાય છે, અને તે જ 
એકેશ્રરવાદ છે. આ વિવેચન કરી ભાષણકર્તાએ યુનિટેરિયન મતનાં 
લધુ પુસ્તક્રેમાંથી તે મતનું સ્વરૂપ વાંચી સ'ભળાવ્યું. “વીટ યુનિટેરિ* 
યનસ બિલીવ' (-્યુનિટેરિઅનો શું માને છે) એ પુસ્તકમાં આ 
પ્રમાણે લખ્યું છેઃ 

“ યુનિટેર્યિનો શું માને છે ? સીધે! ઉત્તર આપવામાં મૃશકેલી 
એ છે અસુક જ સિદ્ધાન્નની કે પ્રમાણુભૂત ધર્મવિચારતી વ્યાખ્યા 
બનન બધા ધર્મોમાં છે તેવી યુનિટેર્યિનોએ કેઈ સ્વીકારી નથી. 'કેઇ/ 
તેમનામાં આવી દાખલ થવા ઇચછા કરે છે તો એમ ધારવામાં આવે 
છે કે તેને એમ કરવાનું કારણુ એ છે કે તેમને ભક્તિવિધિ તેને પર્મદ 
પડે છે અને તેમના મ'દિરમાં જે ધણેાખરે! ઉપદેશ થાય છે તેને 
થોડે કે ધણે દરજ્જે તે મળતો આવે છે. તમે શું માને! છે કૈ નથી 
માનતા તે કદી પૂછવામાં આવતું નથી. પોતાની ખુશીથી જ હરકોઈ 
મડળમાં આવી દાખલ થઇ શકે છે; તેના ધ્મવિચાર વિશે ને 
ચોાગ્યતા વિશે ખીન્નએ નિણુય કરતા નથી. 


યુનિટેરિયિન ધર્મમ'ડલ. ર૩૯ 
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તેથી એમ ખને છે કે યુનિટેરિયનોમાં કેટલાક એ મ'ડળમાંના 
આન કરતાં લોકપ્રચલિત ખિસ્તિ પથથાને મતમાં વધારે મળે છે, 
અને તમે બહું વધારે માને છે! કે ખહું ઓછું માનો છે એવે 
ખીન્નને! દોષ કણાડવાનો કોઇને આધકાર નથી. તોપણુ કેટલીક 
આખતો છે તે વિશે સર્વનો એક મત છે અને સર્વનો નહિ તા 
સાધારણુ રીતે ધણાને। તો છે જ. અને કોઇને બાંધી લીધા વિના આટલું 
કૅહી શકાય કે નીચેની વાતો 


ચુનિટેશ્યિના નથા માનતા. 


ત્રિમૃત અથવા તો એક ઈશ્ચરમાં ત્રણુ પુસ્ષ છે એ વાત. 

અવતાર, અથવા તો ઇસુ ખિસ્ત એક પુસ્ષાકૃતિમાં ઈશ્વર છે 
અને મનુષ્ય છે એ વાત. 

વાણીમય પ્રેરણા, અથવા તો બાઇબલ એ ઇશ્વરનું વચન છે 
અતે તેમાં ભૂલ હોય જ નહિ એ વાત. 

સંધિકરણુ, તે એ અથમાં એ કે મનુષ્ય ભ્રણ પ્રાણી છે, 
પાપમાં જન્મેલો છે અને ધંશ્વર તેની સાથે મનાય માટે તેને મષ્ય- 
સ્થતી જરૂર્‌ છે. 

આચારદ્દારા દોર્ષાનિરાકરણુ, તે એ અર્થમાં કે સાધુ અને 
ઈશ્વિરપરાયણુ જવન માટે ધમ મડળની વ્યવસ્થાની, અથવા સંસ્કારના 
વિધિની અમુક પ થના મતની, અથવા ખાઈબલતી જરૂર છે. 

મૃત્યુથી ખધા પ્રયાસ અને ખધી આશાના અંત આવે છે, 
અથવા તો આ જવનમાં જ મનુષ્યતી બધી પરીક્ષા થઈ રહે છે 
અને તે પછી સુખ કે દુઃખ વગર્‌ ફેરફારે મળે ન્નય છે એ વાત. 

સેતાન છે અને નરક છે, અથવા તો ઈશ્વરના વિશ્વમાં એવું 
સ્થાન છે કે ભૂત પ્રાણી છે કે જેમાં અસત્‌, ઠ્ેષ અને દુઃખ નિરતર 
વાસ કરે છે એ વાત. 

નીચેતી વાતો 


૨૪૦ ધર્મ ને સમાજ. 


ચુનિટેરિયનો માને છે. 


ઈશ્વર એક છે, અને જેએ। સદ્ગુણ પ્રવર્તાવનાર અદસ્ય શાંક્તને 
ગમે તેવે ઝાંખે સ્વરૂપે પણુ કબુલ કરી આત્મા વડે સત્યપ્રીતિથી તેને 
પૂન્ય ગણે છે તેએ તેના માન્ય ભકત છે. 

નાઝરેથનો ધસિ મહાન ઉપદેશક હતો, તેને ખિસ્ત (અભિષિક્ત) 
કહ્યો છે તે યથાથ છે, કારણુ કે બાઇબલમાં કલું છે તેમ ઇશ્વરે તેને 
પવિત્ર તત્તતથી અને શક્તિથી અભિષિક્ત કર્યા હતો, અને તેના 
ઉપદેશ તથા ઉદાહરણુ પ્રમાણે વિચારવાનો અને વત'વાનેો જે પ્રયત્ન 
ઝરે તે ખધા ખરા ખ્રિસ્તિ છે. 

્ધશ્વર વિશે, તેની કૃતિ વિશે અને તેતી સેવા કરવાના પ્રકાર 
વિશે ધમ'નિષ્ઠે મતુષ્યોના વિચાર બાઈબલમાં લખેલા છે, અને કાલે 
કાલે મનુષ્યને ઈશ્વરનું જેમ વધારે પૂણુ'તાથી સાન થતું ગયું તેમ એ 
પુસ્તકમાં લખેલું છે; આ રીતે ધમ વિષયના અનુભવનું એ વિશિજ 
પુસ્તક છે, અને ભૂતકાલના જત્તાન્તથી મળતો જે ખે।ધ ખહુ મુસ્ક્ર 
લીથી શિખાય છે અને સહેલાઈથી ભુલી જવાય છે તેનો જેમને લાભ 
લેવે। હોય તે બધાએ એ પુસ્તક વાંચવું ન્નેઇએ અને માન આપવું જનેઇએ. 

મનુષ્ય ઈશ્વરનું બાળક છે, અને ઉડાઉ પુત્ર પણુ નેમ સારા 
પિતા પાસે છુટથી જઈ શકે છે તેમ મનુષ્ય ૬શ્વર પાસે ઉમેશ 
પ્રતિબંધ વિના જઈ શકે છે. 

પ્રાર્થનાથી આપણા વિચારે। ઉન્નત થઈ ૬શ્વિર તરફ નનય છે 
અને તેના સાંનિધ્યમાં હૃદયની ઇચ્છાને પ્રાથ'નાાર। ઉચ્ચાર થાય છે. 

દુઃખથી, પાપથી અને ભાન્તિથી છુટવું તે મુક્તિ છે. અમુક 
ધર્મ માગો આ અસવ્‌ વસ્તુઓમાંથી મનુષ્યોને જેટલે દરજ્જે ઉહ્દાર 
કરવાને સમર્થ હોય તેટલે પ્રમાણે એ માગૌતી ઉપયોગિતા છે. 

આ લોકમાં આપણે સારી રીતે કે નઠારી રીતે વર્ત્યા હઇશું 
તે પ્રમાણે મૃત્યુ પછી આપણાં શુભ કે અશુભ થશે; છસાયા પેગ ખરે 
એજ પ્રમાણે કહ્યું છે,-“સદ્્‌મુણી માટે કહે કે એનું સારૂં થરો. 
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કાર્‌ણુ કે એનાં કૃત્યનું ફૂલ મળશે. દુરાચારીને દુઃખ, તેનું ખોટું થશે, 
કાર્‌ણુ હાથે કરેલાં કૃત્યનો બદલે તેને મળરે. ' 

વળી છેવટે, સારામાં સારા પિતા કરતાં ઈશ્વર વધારે સારો 
છે, અને સવથી વધારે પ્રમાણિક ન્યાયાધીશ કરતાં પશ્વિર વધારે 
ન્યાયી છે; માટે જેથી આપણું ખરૂં કલ્યાણુ અહોં અતે અન્યત્ર 
સર્વ સ્થળે, હમણાં અને સદાકાળ થાય એવું જ ઇશ્વર નિત્ય કરશે 
એવે! પરિપૂણુ વિશ્વાસ રાખી આપણે તેને શરણે જઈ શકીએ છીએ. 

અને યુનિટેશિયનેો કહે છે કે ખધા પ્રકારના ધર્મોમાં આ 
સાર્વત્રિક અને સવસાધારણુ ધર્મ મૂલભૂત રહેલે! છે, અને મનુષ્ય તે 
માને અને તે પ્રમાણે વતે" તો નિઃસંશય તે મુક્તિ પામશે.” 

વળી “યુનિટેરિયન ક્રિશ્રિઆનિટિ” નામે પુસ્તકમાં નીચે પ્રમાણે 
લખેલું છેઃ-- 

“અમારૂં ધર્મમ'ડળ ₹શ્વરભક્તિ સારૂ તથા ધામિક જવન 
કેળવવા સારૂ સ્થપાએલું છે; અને ધમેર્સંધી જે મહાન સત્યો અમે 
માનીએ છીએ તે યુનિટેરિયને। તરીકે દર્શાવવાં તથા તેમનું જ સમથન 
કરવુ' એ અમારી ફરજ તથા હક સમજએ છીએ. 

દશ્વર? 

મનુષ્યના આત્મામાં પશ્વરતે આવિષ્કાર જણાય છે. ત્કયુક્તિથી 
અન'તાત્માનું અસ્તિત્વ સમન્નય છે; અંતદીંપ એ સદ્‌ ઇચ્છાનું પ્રમાણુ 
છે; હૃદયની સ્તેઠલત્તિ અય'ત તથા અચલ પ્રેમ દર્શાવે છે. પ્રકૃતિમાં 
તો આપણુને સર્વશક્તિમતી સત્તા જણાય છે; પણુ આત્માના અનુ- 
ભવમાં દયામય પિતા માલમ પડે છે. મતુષ્યચિત્તતી અતંતાત્મા શોધી 
કહાડવાની ઉત્કટ અભિલાષા; અંતર્દીપની સંપૂણું સદ્ગુણુ તરફે સ્પૃહા; 
અને અગાધ પ્રેમતી અનુક'પા અનુભવવા સાર્‌ હુદયને। ક'૫; એ સર્વના 
જેવું" ઈશ્વરના અસ્તિત્વની પ્રતીતિ કરાવનાર પ્રમાણુ બીજું એકરે 
નથી. જે પ્રમાણે બુદ્દધિતી સઠન્નેપલબ્ધિ વડે ખાલ સૃષ્ટિની પ્રતીતિ 
થાય છે તેમ જ આત્માતી શક્તિ તથા અભિલાષથી સંપૂણું વિવેક, 

૧૬ 


૨૪૨ ધમ ને સમાજ. 
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ગ્રેમ તથા પવિત્રતાથી ભરપૂર પુસ્ષોત્તમ પ્રભુની પ્રતીતિ થાય છે. 
મનુષ્યસ્વભાવનું પ્રત્યેક ચોગ્ય નિરૂપણુ ઈશ્વરનું અસ્તિત્વ નિશ્ચયથી 
સ્થાપિત કરે છે. 
બાઇબલ. 

ખાધબલ દુનિયામાંતો સર્વથી મહાન ધરમૈત્ર'થ છે. તે ઈશ્વર 
શૈધવાને મનુષ્યે કરૅલા અન્વેષણુનો ઇતિહાસ છે. ખબાધબલમાંથી 
આપણને માલમ પડે છે કે અન્નાન તથા વહેમમાંથી મનુષ્યોને કેવી 
રીતે સત્ય તરફેને માર્ગ દણિએ પડયે; તથા એક પછી એક પ્રેરિત 
ઉપદેશકે। ઉત્પન્ન થઈ કેવી રીતે ધશ્વરતેો અધિકતર આવિષ્કાર કરતા 
ગયા અને અંતે જીસસ ક્રાધસ્ટના જવન તથા ઉપદેશથા સર્વના પિતા 
૬શ્વિરતું તથા તેના મ્હોટા માનુષ કુટુંબનું પૂરેપૂરું તથા અતિ 
ભવ્ય સાન થયું. 

જીસસ ક્રાદશ્ટ., 

જીસસ ક્રાઈસ્ટ ઈશ્વરનો પુત્ર હતે; તેના જીવનમાં દિવ્ય 
સ્વભાવતે। ઉત્કૃષ્ઠ આવિર્ભાવ હતો।. તેના વનમાં આપણે ન્તેઈ શકીએ 
છીએ કે મનુષ્યની ઇચ્છા દિવ્ય ઈચ્છાને અનુકૂલ કેવી રીતે થઇ 
શકે છે તથા કેવી રીતે મન, હૃદય અને અંતર્દીપને ઉધશ્ચિરના ઉદ્દેશને 
અનુરૂપ કરી રાકાય છે. જે પૂણુતા સારૂ આપણે પ્રયત્ન કરવાને 
છે તેનું પ્રકાશન કાઇસ્ટ કરે છે. “ તમે મંપૂણું બને, કેમ કે તમારા 
પિતા જે સ્વર્ગમાં છે તે પણુ સંપૂણુ છે.' ઈશ્વર સાથેનો જે યોગ 
આપણા સર્વના જવનતે અન્ય હેતુ હોવો જેઇએ તે યોગને 
સંભવ ક્રાઈસ્ટ પ્રકટ કરે છે. “ તેએ સવ એક થાય; જેવી રીતે તું 
મારામાં છે અને હું તારામાં છું તેવી રીતે તેએ પણુ આપણામાં 
એકત્ર થઈ નય. 

ભવિષ્યનું જીવન. 

આધ્યાત્મ નાાનનાં સવ પ્રમાણુ મૃત્યુ પછીના અમર જવનની 

નિઃસંશય આશા સિદ્ધ કરે છે. આ દુનિયાના જીવનને દિવ્ય યોજનાની 
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“સમાપ્તિ તથા દિવ્ય ઉદ્દેશના પ્રતિપાદન સાર્‌ અંતિમ પરમાન'દ 
તથા અન'ત ઉન્નતિવાળા નિય જીવનની જરૂર છે. મતન, ઇચ્છા 
“તથા સ્તેહવૃત્તિતી શક્તિઓને પોતાનાં આચરણુ સારૂ અનત જવનની 
અપેક્ષા છે કેમકે ,તે સવ ઈશ્વરની સંપૂણુંતા તરફે પ્રભનત્ત થાય 
છે, આ દુનિયાના પાપાચરણુ તથા દુઃખ તે થોડા કાળની નીતિ 
નિયમ સાર્‌ થયેલી સ્થિતિ છે તથા અંતે તે સવના બદલામાં ઈશ્વ- 
રતાં સઘળાં સતાનતે। ઉદઠ્દાર થશે, એ સિવાય તે રે, તથા 
દુઃખનું યોગ્ય નિરૂપણુ નથી. 
સોક્ષ. 

પાપથી છૂટવું એ મોક્ષ છે, તથા ખરા પરમાન'દ તે પશ્વિરની 
₹રછાતે અનુકૂળ જવનનું પરિણામ છે. ક્રાધસ્ટે કલ્યું છે કે “ ઈશ્વરનું 
રાજ્ય તમારા અંતરમાં છે, અને સ્વર્ગીય શાન્તિ તથા આનન્દ. 
'ઈશ્વરેચ્છાનું પ્રેમસસહિત આનત્તાનુસરણુ કરવાથી તથા તેના પૂણુ 
વિવેકમાં બાલકની પેઠે શ્રદ્ધા રાખવાથી અહીં જ તથા હાલ જ આપણુનેૅ 
મળા શકે છે. દિવ્ય પિતાના સાત્વિક ગુણુ પર શ્રદ્ધા રાખવાથી 
અને તેતી સેવામાં પોતાને અપણુ કરવાથી આપણી પીડાઓ તથા 
દુઃખ સહન કરવાનું, અને જે ઈશ્વરે આપણુને તેતી દુનિયામાં મોકલ્યાં 
છે તેનાં કાય કરવાનું બળ તથા શાન્તિ મળે છે. આપણી શ્રદ્ધાથી 
જવનમાં ધૈય', આશા તથા આનન્દ પ્રાપ્ત થાય છે અને મૃત્યુની 
સવ ભીતિતે। નાશ થાય છે. 

ભકિત, 

આ મહાન સત્યોના શિક્ષણુ સાર્‌ તથા આપણી શ્રઠ્ાના 
ઉત્કર્ષ) સાર્‌ સાવઃજનિક ભક્તિવિધાનની સહણાયતાની જરેર છે. 
સાર્વજનિક ભક્તિમાં સ્તુતિ તથા પ્રાથેનાથી ઈશ્વરનું સામીપ્ય પ્રયક્ષ 
અનુભવવાને પ્રયત્ન કરીએ છીએ તથા જ્યારે તેના મહત્ત્વ તથા 
સાસ્વિક ગુણુને। વિચાર કરીએ છીએ યારે જે આનન્દ, વિશ્વાસ, 
તથા સ્પૃહા આત્માને ઉત્તેજિત કરે છે તે પણુ તેથી જ દર્શાવીએ 
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છીએ અને સાર્વજનિક ધમૌપદેશ ક્રિશ્ચિયાનિટિનાં ઉત્કૃણ સત્યનું: 
સમર્થન કરે છે, અને અન્વેષણુ કરનાર આત્મામાં આજે પગુ ધંશ્વરની 
નવી પ્રેરણા સિદ્ધ કરે છે.” 

આ પ્રમાણે વ્યાખ્યાન કરી ભાષણુક્ર્તાએ દર્શાવ્યું કે બાલન 
સમાજના અને યુનિટેરિયન ધર્મમડલના સિદ્ધાન્ત એકાથ છે. 
દુનિયામાં ઉદાર ધર્મવિચારનો પ્રચાર થતો જય છે અને મનૃષ્યખુદ્ધિ 
સવૈત્ર પોતાનું ઈશ્વરદત્ત સ્વાત'ત્ય પ્રકટ કરે છે, તથા એકજ સારભૂત 
સત્યો સ્થાપિત કરૅ છે એમ આ પ્તિહાસ પરથી જણાય છે. તર્કને 
ડૈકાણે પ્રમાણુ નથી પણુ પ્રમાણને ઠેકાણે તર્ક છે, અને સત્ય સાન 
પ્રામ કરવાને દિવ્ય અધિકાર ઈશ્વરે કૃપા કરી મનુષ્યને આપ્યે। છે, 
એ સ્વીકાર ધીમે ધીમે થતો જય છે એ અતિ શુભ ચિહ્ન છે, 
ઈત્યાદિ વિવેચન કરી ભાષણુકર્તાએ સમાપ્તિ કરી અને તેમને! ઉપકાર 
માની સભા વિસર્જન થઇ. 

ઝડકડડડં 
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આત્માના કલ્યાણુતે માટે જે ધમેનું અનુસરણુ કરવું નનેઈ એ, 
અધ્યાત્મવિષયમાં જે આચારવિચારપદ્દતિને। સ્વીકાર કરવો જઇએ, 
તેના સબંધમાં કેટલીક વાર કહેવામાં આવે છે કે મનુષ્યે સ્વધર્મ 
પાળવો જેઈ એ-પોાતાને। જે ધર્મ હોય તેને વળગી રહેવું જેઈ એ, 
અને પરધમ-પારકે। ધર્મ-કદિ ગ્રહણુ કરવો! ન જેઈ એ. આ સબંધે 
ભગવદ્‌ગીતાનું વચન પણુ ધણી વાર ઉતારવામાં આવે છે કે સ્વષમે' 
સિધન કેવઃ પસ્ષધમે! મથાથ#ઃ 1 “પોતાના ધમમાં મરણુ સારૂં 
છે (પણુ) પારકો ધમ ભય લાવનાર છે.' હવે, ભગવદ્ગીતામાં આ 
વચન સંસારમાં સોૉંપેલા કર્તવ્ય વિશે કહેલું છે. અજુન યુદ્ધ કરવાનું 


%# “ જ્ઞાનસસુધા ' ના સન ૨૮૯૬ ના મેથી સપ્ટેસ્બરના અ કેમાં પ્રકટ થયેલ.- 
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ક્ષત્રિયનું કામ છેડી દેવા તેયાર થયે! હતો યારે તેને કૃષ્ગે ઉપદેશ 
કચો કે તું ક્ષત્રિય છે, યુદ્ધ કરવું એ તારૂં કતવ્ય છે, માટે એ 
ધમને! તારે ત્યાગ કરવે। ન જોઇએ. સંસારમાં મનુષ્યોને તેમના પોતાના, 
તેમના ઝુડુંબના, તેમના દેશના અને આખા જનસમાજના સાંસારિક 
લાભ અર્થે વિવિધ કત'વ્યો સૉંપેલાં હોય છે. જનસમાજનું સાંસારિક 
સુખ અનેક પ્રકારે સાધવાનું છે અને તે માટે અનેક ઉપાનર। લેવાના 
છે. આ અનેક કામ એક માણુસથી થાય એ અશકય છે, માટૅ 
જુદા જુદા સતૃષ્યોને જુદાં જુદાં કામ સાંપાય છે કે તે સવ એ 
પ્રમાણે પ્રહૃત્ત થતાં આખા જનસમાજના સુખમાં ૨હદ્દિ થાય. આ 
'કૅત'્યસમુદાયમાં યુદ્ધ એ પણુ એક કર્તવ્ય છે, અન્યાયી મનુષ્યોની 
દુજ્ પ્રભત્તિ અટકાવવાનો એ આખરતેો ઉપાય છે અને એ વિના 
ખીશ્ન કોઇ ઉપાયથી રક્ષયનું ધણી વાર્‌ રક્ષણુ થઈ શકતું નથી. તેથી 
જેને યુદ્ધનું કામ સૉંપેલું હોય તેણું તે મુકી દેવું ન ન્નેઇએ. 
અજુનને એ કામ ક્ષત્રિયવ'શમાં જન્મ થયાથી જ સૉંપાયેલું હેતું, પણુ 
જન્મ વિતા ખબીન્ન કોઇ કારણુથી એવું કતેવ્ય જેને સૉંપાયેલું હોય 
તેનાથી પણુ તે મુકી દેવાય નહિ. દેશના કે સ્વામીના રહ્ષણુ માટે 
એવી સેવા કરવાનું જેણું હાથે કરીને સ્વીકાર્યું હોય તેને તે સ્વધમૅ 
થાય છે. આ અર્થમાં સ્વધર્મ તે પોતાની પસંદગીનો વ્યવસાય જે, 
અને તે અત્યાજ્ય છે તે એટલા જ અર્થમાં કે જે વખતે તે મુષ્ી 
દીધાથી હાનિ થવાને સ'ભવ હોય, જે વખતે નિયુકત થયેલે। મનુષ્ય 
સ્વધર્મ કરશે એવી સમજથી તેનાપર આધાર રાખેલો હોવાથી તેને 
સ્થાને બીશક્નને લાવવામાં વિલ'બ થતાં રક્ષ્યનેો નાશ કે સાધ્યની 
અપ્રાપ્તિ થવાનો સભવ હોય, અથવા જે વખતે રક્ય કે સાધ્ય 
સાથેનો તેતે! સબંધ એવો નિકટ હેય કે રક્ષણુ પ્રયાસમાં અથવા 
સાધ્ય ઉદ્દેશમાં ખીન્નના જેટલીજ કે ખીજ કરતાં વધારે સહાયતાની 
તેની તરફથી અપેક્ષા થતી હોય તે વખતે તે ધર્મ મુષ્ટી દેવાય નર્હિ. 
-આવા અથેમાં એક ધર્મ તે જીવિતપર્યન્તનો ધર્મ હોવો જોઈ એ એમ 


૨૪૬ ધમ ને સમાજ. 





આવશ્યક હોવું નથી.ક્ષત્રિયો અને ખીન્ન ગૃહસ્થો અમુક કાળ યુદ્ધ, રાજ્ય 
વગેરેનાં કર્તવ્ય કરી પછી તેને। ત્યાગ કરી તે ખીન્નને સાંપી વનમાં જતા હતા 
એવી આ દેશની પૂવતી વ્યવસ્થા હતી. જે વખતે આવે ધર્ષ ત્રહણુ, 
કચ હેય તે વખતે તેમાં હાનિ થાય એવી રીતે તે વચ્ચેથી મ્રુકી 
ન દેવો એટલું જ આવશ્યક છે. તેમ જ વળી, આમાં સ્વધર્મ-પર- 
ધર્મ એવે! ક'ઇ ખરેખર! ભેદ નથી. ઉપર કહ્યું તેમ એવા સર્વ ધર્મ 
જનસમાજનું સુખ વધારવાના ઉપાય છે, ખધા સ્વધર્મ છે, એકે 
પરધર્મ નથી. જેને જે ધર્મ સારી રીતે કરવાતી પોતામાં યોગ્યતા 
જણાય તેને તે ત્રદણુ કરવાની છુટ હોય છે. વાલ્મીકિ, વિશ્વામિત્ર, 
પરશુરામ એએએ આવી છુટથી પોતાના ધમની--કત'વ્યકરણુ 
માગંની--પસ'દગી કરી હતી. હાલના ક એવી રીતે% પસદગી 
થાય છે એ ધર્મ જન્મથી પ્રાપ્ત થયે! હોય કે પોતે હાથે પસદ 
કર્ચ હોય તોપણુ જનસમાજને તુકસાન ન થાય એવી રીતે તે 
પછીથી ખદલી શકાય છે, એક ધર્મ ખીન્નને સૉંપી પોતાથી ખીન્નૅ 
લઈ શકાય છે. માત્ર જનસમાજને તુકસાન થાય એવી રીતે એકા- 
એક તે ધર્મ છેડી દઈ શકાતો નથી. જનસમાજને સુખી કરવાના 
અનેક ઉપાયોમાંનો પોતાને સૉંપાયેલો ઉપાય તે સ્વધર્મ એમ અ. 
સાંસારિક સબંધમાં જણાય છે. આ ધર્મ તે માત્ર સ'સારવ્યવહારને 
જનસમાજ તરષકૂનેો ધર્મ છે, અને તેમાં અધ્યાત્મસબંધ એટલેજ છે 
કે જનસમાજને સુખી કરવામાં યત્નશીલ થવું એ પ્રેરણા એ સંબંધતી 
ભાવનાથી થાય છે. 


પરંતુ આ સાંસારિક ધર્મમાંથી નિકળી આત્માના અન્ત્ય 
શ્રેયના માર્ગના નિરૂપણુમાં આવતાં સ્વધર્મ-પરધમે એ પદોના અથે; 
જુદા થાય છે: ભગવદ્‌ગીતાના ઉપરના વચનનો અર્થ એવો પણુ 
કરવામાં આવે છે કે આત્માએ શાશ્વત કલ્યાણુની-પરમ પુરુષાર્થની- 
ગ્રાપ્તિ કૈવી રીતે કરવી વિચારમાં પણુ એ જ સિદ્ધાન્ત છે ક્ર 
મનુષ્યે પોતાનો જે ધમે હોય તેનું જ આ હેતુ માટે અવલ'બન 
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કરવું, પારકા ધર્મથી દૂર્‌ જ રહેવું, પારકે ધર્મ ત્રહણુ કરવામાં ભય 
છે એમ માનવું, આ ચંબંધમાં સ્વધર્મતા અથે એ જ થઇ શકે કરે 
જન્સથી પ્રાપ્ત થયેલો, વશપર'પરાથી ઉતરી આવેલો, અથવા પોતાની 
ઇચ્છાના વ્યાપાર વિનતા કેઇ રીતે વિચારશક્તિના આરંભમાં 
સ્વીકારવામાં આવેલો! ધમ; કેમકે, પોતે તુલના કરી અનેકમાંથી પસંદ 
કૅરી ગ્રહણણુ કરેલો ધમ, એવો અર્થ થતો હોય તો તો એક વાર્‌ જે 
પરધમે હતો તેતે સ્વધમ કરી શકાય, એક વાર જે સ્વધમે 
હતો તેનો ત્યાગ કરી શકાય એવું તાત્પર્ય નિકળે, અને 
સ્વધમે છોડી પરધમૈ કોઇ કાળે લેવા જ નહિ એમ આગ્રહ કરના 
રને। તેવો આશય હેય નહિ. હવે જે ધર્ષ ત્રહણુ કરવામાં પોતે 
કશે। ઈચ્છાવ્યાપાર ક્યો નથી, જેતા સ્વીકાર પૂર્વે સારાસારતાની 
પરીક્ષા પોતે કશી કરી નથી, જેને પોતાને। કર્યા પ્હેલાં તેનાથી આત્માનું 
શ્રેય સિદ્ધ થશે કે કેમ એવે વિચાર કરવાને અવકાશ મળ્યો નથી, 
તેને એકેએક મનુષ્યે શા માટે વળગી રહેવું જેઈ એ, ખીજ ધર્મ 
ખરે જણાય, બીન્ન ધર્મમાં આત્મકલ્યાણુનો સત્ય માર્ગ છે એમ 
ખાતરી થાય તો પણુ શા માટે તેનું અવલખન કરવું ન જ્નેઈ એ; 
એ પરીક્ષા કરીશું તો આવા આગ્રહ માટે યોગ્ય કારણુ એકે 
નહિ જણાય. જન્મપ્રાપ્ત કે ક્રમાગત ધર્મના અતુસરણુમાં ઉછર્યા 
પછી વિચાર કરતાં જેને તે જ ખરા ધમે છે એમ પ્રતીતિ 
થાય તેના સ્વધર્માવલ'બન માટે તો સમન્નય એવે ખુલાસો છે 
અને તેને સંખંધે કહેવાનો અહીં ઉદ્દેશ નથી. પરતુ જેને એવી 
પ્રતીતિ થઈ ન હોય, અથવા જેનું કહેવુ” એવું હોય કે એવી પ્રતીતિની 
જરૂર નથી, પોતાના ધમૈની સારાસારતા તપાસવાની જરૂર નથી, 
જે ધમૈે તેતે પરંપરાથી પ્રાપ્ત થયો છે તેમાં સત્ય છે કે કેમ એ 
અન્વેષણુ કરવું" ધટિત નથી, તેની ૬ૃત્તિ ખરેખરી ધામિક છે કેકેમ 
એ વિવેચન અહીં કરીશું. 

પ્રથમ તો એ લક્ષમાં રાખવું જેધએ કે સત્ય એવી વસ્તુ છે 





૨૪૮ ધમ ને સમાજ. 





અને આત્માનું તે તરફ સ્વાભાવિક વલણુ છે. આ લોકનું જવન 
પુરૂં થયા પછી આત્માનું અસ્તિત્વ કાયમ રહેવાનું છે અને તેમાં જે 
પરમાન'દની, પરમોન્નાતિવાળી દશા આત્માને અંતે મળવાની તે સય- 
સ્વરૂપમાં--અસત્યસ્વરૂપમાં નહિં-એ તો આત્મા પોતે જ સ્વાનુભવથી ” 
કહે છે. તેથી એ રીતે પરમ ગતિ પામવાને આત્માએ નિરંતર 
સત્યનું જ અવલ'બન કરવુ ન્તેઇએ, અસત્યથી સદેવ દૂર રહેવું જઇએ, 
મતુષ્યે સવ કાયોમાં, સર્વ વિચારમાં, સર્વ સંબંધોમાં સત્યને અનુકૂળ 
હોય તે જ માર્ગ લેવા જેધઇએ, એ આવશ્યકતા તે સ્પછ્ટ છે. ધર્મમાં 
સત્ય વિચાર માટે, સત્ય નિર્ણય માટે, સત્ય પ્રમાણુ માટે આટલે 
બધો આગ્રહ કરવામાં આવે છે તેનું કારણુ પણુ આ જ છે. 
મનુષ્ય સત્ય પર પ્રીતિ રાખે, સત્યને શોધે, અસત્ય જ્યાં હેય ત્યાંથી 
તેનો ત્યાગ કરે, અસત્યને સત્યથી જીદુ' પાડવાના પ્રયત્નમાં મચે 
રહે, તો જ તે ધર્મપરાયણુ ચાય એ ધર્મના વિષયમાં સહુથી 
વધારે અગત્યનું છે તે એટલા જ માટે કે સત્યને અને આત્માને 
પ્રાપ્ત કરવાના પરમ પદને। શાશ્વત સંબંધ છે અને એ સંબંધમાં 
આત્માને ૬ર કરવો એ ધમનો પ્રયાસ છે. ધમ માં જે સાનને! અપાર 
મહિમા છે તે સત્યના સાનને! છે. ત્તાન સરખું પવિત્ર કઈ નથી, 
સત્યથી ખીન્ને મ્હોટો ધમ નથી, ધત્યાદિ વચને! સત્યપ્રાપ્તિતું આ 
મહત્ત્વ સમજવે છે. ધર્મના વિષયમાં સત્યના અનુસરણુ પર જ્યારે 
આટલે મ્હેટો આધાર છે, તે વિના ન્યારે ઉદ્જિ હેતુ મોક્ષ-સિદ્ધ 
થઇ શકે એમ છે જ નહિ, યારે સત્યની શોધ, સત્યતી પરીક્ષા, 
સત્યને સ્વીકાર એ ખહુ મ્ણેટી વાતે। છે, અને અસત્યને સ્વીકાર કેઈ 
પણુ કારણુસર ઊંચત કે ઇ૪ ગણાય નહિ. તો પછી ત્યાં સ્વધમ- 
પરધમ એ ધેોરણુની શી યથાથતા હોય ? સત્ય ધર્મનું જ ધેોરણુ 
અવલ'ખબન કરવા ચેગ્ય છે ત્યાં તે સ્વધર્મ છે કે પરધમં છે એ 
વાત વિચારવાતી શી રીતે રહી ? સ્વ કે પર જે સત્ય હેય તે જ 
ત્રાલ્ર છે, તેથી મોક્ષ પ્રાપ્ય છે, તો સ્વ તે કેમ છોડાય કે પર તે 


સ્વધમ-પરધમ. ર૪૯ 





જૈમ લેવાય એવા નિંબ'ળ પક્ષપાત ખાતર સત્યને। ભોગ અપાય ?-તોક્ષની 
અવગણુના થાય? સ્વધમ સત્યતી વિસ્ઠદ્ર જ હોય અને પરધમ જ 
સત્યાનુસારી હોય એવે! અયુક્ત સાવર્પત્રિક નિયમ ઈ ખાંધશે જ 
નહિ; પરતુ ચર્ચાનું તાત્પય: એ છે કે જ્યાં સત્યતે સ્વીકાર એ 
મુખ્ય ઉદ્દેશ છે ત્યાં સ્વધર્મમાં કદિ સત્ય ન જણાય અને પર- 
ધર્મમાં સત્ય જણાય તોપણુ સત્યને! સંત્રહ ન કરવો! અને 
સ્વધમને પકડી રાખવો એવો આમ્રહ સત્યને ઠ્રેષી છે, ધર્મનો 
વિરોધી છે, મોક્ષને પ્રતિબંધક છે. ઘણ ફળ ન્ને મોક્ષ છે તો સ્વઃ 
ધર્મમાં જ હમેશ થ્રેય છે અને પરધ્મ હમેશ ભયાવહ છે એવે 
નિયમ ઈષ્ટ ફળની અવગણુના કરે છે, અધામિક થાય છે. આત્માને 
જે સત્ય પ્રિય છે, પરમાત્માને જે સત્ય પ્રિય છે, વિશ્વનો નિયમ 
જે સત્ય છે, વિશ્વેશ્વરનો નિયમ નને સત્ય છે, તો સત્યતે ખદલે 
સ્વતી પ્રીતિ, સત્યને બદલે સ્વને નિયમ અસ્વાભાવિકં, અકલ્યાણુ- 
કારી જ છે. 

વળી, એ વિચાર કરીશું કે મનૃષ્યનજ્નતિ સવ'ત્ર એની એ જ 
'છે, આત્મા સર્વનો સરખે જ છે, સર્વ મનુષ્યતે એનો એ જ અંત્ય 
ઉદ્દેશ છે, તો સ્તધમે અને પરધર્મ એવે! ભેદ હોઈ શકે જ નહિં. 
એક કુટુંબનો, એક પ્રજાનો કે એક દેશને ધર્મ તેને સ્વધર્મ હોઈ 
તેનું કલ્યાણુ કરે, તેને માટે ધણ ગણાય, અને બીજા માટે પરધમે 
હોઇ અનિણ ગણાય એમ ખને જ નહિં. દેશ પરત્વે, કાલ પરત્વે 
કરે રૃચિ પરત્વે સત્ય બદલાતું નથી. સત્ય સદેવ એનું એ રહે છે. 
તેથી ખે ધમો કે જેમાંનો દરેક એક મ'ડળનાો સ્તધમે હોય અને 
ખીશ્ન મંડળતે પરધર્મ હોય તે તને પરસ્પરથી વિસ્દ્દ હોય અને 
તેમાંતા એકાદ સત્ય હેય તો તે જ બન્નેતે અનુસર્‌ણીય થાય, તે જ 
અન્નેનું કલ્યાણુ કરી શકે, બન્ને સત્ય હોય તો બન્ને અભિન્ન હોવા 
જેઈ એ, બન્ને એના એ હોવા ન્નેઇએ, ખેમાંથી એક સ્વધમૈ અને 
“એક પરધર્મ એમ કેધથી કહી શકાય એમ ખને જ નહિ. બન્ને 


૨૫૦” ક ને સમાજ. 
હિન છતાં સત્ય હાથ એમ તતા યેજ નિ, જમે ર સત્ય અસાની 
ખરેખર હોઈ શકે જ નહિં. એવા બન્ને ધન અસત્ય હોય તો 
કાઈ ત્રીજે જ જે સત્ય હેય તે જ અનુસરણીય થાય, તે જ સ્વધમૈ 
કરવા ચે।ગ્ય થાય. 

દુનિયાના બધા ધર્મ સત્ય હોય, જે દેશમાં કે જે મડળમાં 
જે ધર્મ હાલતો હોય તે તે દેશ કે તે મડળ માટે સત્ય હેય એમ 
તો સંભવે જ નહિં, કેમકે પછી સત્યની કિમ્મતજ ન રહી, સત્યનું 
અસ્તિત્વ જ ન રહું. ઈશ્વર જે કલ્યાણુકારી હોય તે! ઈશ્વરને કલ્યાણુકારી 
માનનાર પણુ સત્યાનુસારી અને ઈશ્વરને કૂર, વૈરપૂણુ તથા સુધિરપ્રેમ 
માનનાર પણુ સત્યાનુસારી; પરમાત્મા નને વિશ્માં વ્યાપક હોય તો 
તેને સવવ્યાપક માનનાર પણુ સત્યાનુસારી અને તે છેજ નહિ એમ 
માનનાર પણુ સત્યાનુસારી; સુતીતિ જે આત્મકલ્યાણુ માટે આવશ્યક 
હોય તે સુનીતિએ વર્તનાર પણુ સત્ય!ાનુસારી અનીતિમય 
આચારને ધર્મ ગણી તેમાં પ્રભ્નત્ત થનાર પણુ સત્યાનુસારી; આ સર્વ 
મોક્ષ માટે ખરે! પ્રયાસ કરનાર, આ સર્વ પોતપોતાના મ'ડળમાં ધાર્મિક, 
પણુ આ સર્વ પોતાના મડળને માગે સુકી ખીજ મ'ડળને માર્ગે 
ત્રહણુ કરેતો તે ન મોક્ષનો ઉપાય ચુમાવી દૈનારાઃ આવી 
જે સત્યની સ્થિતિ હોય તો જગવમાં સત્ય તે એક ભ્રાન્તિ જઃ 
થાય, મનુષ્યને હાસ્યાસ્પદ ગુ'ચવાડામાં નાખનારી છલનાજ થાય. 


એ ખરૂં છે કૈ સત્યનું સાન પરમાત્મા તરફથી આખી મનુષ્ય- 
જાતિને પ્રાત થાય છે અને તેથી સત્યની પ્રાપ્તિ તે કાંઇ એક 
દેશનો જ કે એક પ્રજ્નનેો જ ખાસ અધિકાર નથી. સત્ય નાણી' 
શકવામાં એવો અધિકાર તે અન્યાય જ હોય, અને ન્યાયપૂણુ 
વિશ્વરચનામાં તેનો સંભવ હેય જ નહિ. પરતુ તે સાથે એ પણુ 
ખરૂં છે કે મનુષ્ય ધણી વાર ભૂલ કરી સત્યને ઢાંકી દે છે, સત્યને 
બદલે અસત્યનું અનુસરણુ કરે છે, એવે ધમમાર્ગ ત્રહણુ કરે છે કે 
જેમાં અંતે સત્યથી તે દૂર જ થઈ જય છે. પરભહ્મનું સ્વરૂપ જાદા' 
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જુદા કાલ પ્રમાણે કે જુદી જુદી વ્યક્તિએ।ના વિચાર પ્રમાણે બદ- 
લાતાં ન છતાં તે વિશે અનેક મતભેદ પડે છે; દુનિયામાં અનેક 
ધમા ઉત્પન્ન થાય છે; ધર્મને નામે અધમેૈ થાય છે, અનીતિ થાય 
છે, વિત્રદ થાય છે; સત્યનો ઉપદેશ છતાં અસત્યને! વ્યવહાર યાય 
છે; આ સર્વ એ જ દર્શાવે છે કે માણુસ હાથે કરી ભ્રમમાં પડી 
ધણી વાર સત્યને ઢાંકી દે છે, સત્યની અવગણુના કરે છે, સત્યના પાયા 
પર્‌ અસત્યની ઇમારત ચણે છે. કે।ઈ મનુષ્યો સત્ય પરથી અનુમાન 
કહાડવામાં ભૂલ કરે છે, કેઈ મનુષ્યો એકાદ પક્ષપાત કે આમત્રહથી 
રોારાઈ નય છે, કોઈ મનુષ્યો પરંપરાથી ચાલતી આવેલી ભૂલને 
પૂરેપૂરી ખશેડી શકતા નથી, કોઈ મનુષ્યો પે!તાનું મહત્ત્ત ફેલાવ- 
વાના લોભથી પ્રેરાઈ ધમે સ્થાપવામાં અસયના અંશ દાખલ કરે છે. 
આ રીતે મતભેદ મનુષ્યની નિર્બળતાથી થયેલી અસત્યની વ્યાપ્તિ 
દર્શાવે છે. પરતુ, જ્યાં જેવો મત પ્રચલિત હોય ત્યાં તે ત્રાલ એમ 
આ પરથી જણાતું નથી. આવાં વિમાગેગમન છતાં મનુષ્ય “સત્યશેોધ' 
સાટે ધોષ કરે છે, આગ્રહ કરે છે, પ્રયત્ન કરે છે, તે વળી મનુષ્યના 
આત્મામાં સ્થાપિત થયેલી સત્યપ્રીતિ પ્રકટ કરે છે. દુનિયામાં નિક- 
ળતા જુદા જુદા ધર્મ એ જ ખતાવે છે કે સતુષ્ય ન્યાં જે ચાલવું. 
હેય ત્યાં તે સત્ય માનવાને રાજી નથી પણુ સત્ય તો એક જ ખર- 
ખરૂં હોવું જનેઈ એ એવો તેનો સ્વાભાવિક વિશ્વાસ છે, અસત્ય વિરૂદ્ધ 
તે હમ્મેશ અસંમતિવાદ ઉઠાવતો આવ્યો છે. સય તરફ પ્રયાસ કરવો 
અને અસત્યને ત્યાગ કરી સત્યને પહોંચવું એ તેના અન્તરને। અભિ- 
લાષ છે. આથી એ જ જણાય છે કે દુનિયાના ધર્મોમાં સયના 
અંશ ક'ઇ ૭'૪ દરજ્જે મૂળભૂત છતાં તે અસત્યથી «કાઈ ગયેલા 
છે, અસત્ય સાથે મળી ગયેલા છે, તેમાંથી સારાસાર્‌ પરીક્ષા કરી 
સત્યે તારવી કહાડવું એ કતવ્ય છે અતે શકય છે. એ તારણુના' 
પરિણામમાં જ સય ધર્મે હોવો જેઈ એ. આ ખધેો વિચાર કરતાં 
સમજાય છે કે સ્વધર્મ, પરધમે, દેશના ધર્મ, પ્રજાના ધર્મ, કુડુંબના' 


૨૫૨ ધમ ને સમાજ. 





મે, સંપ્રદાયના ધમેઃ એ સર્વતી ભિન્નતા કાયમ રાખવાનો આગ્રહ 
સયવિરોધી જ છે, સત્યની શેધ માટે તીવ્ર ઉદ્યોગમાં મડી રહેલી 
મનુષ્યબુહ્િને વ્યર્થ કરનારે જ છે, ધર્મના સ્વરૂપને અસત્યના પાસથી 
શુદ્દ થતાં અટકાવનારેો જ છે. સત્યતો મહાન નિયમ વ્રેમના 
મહાન નિયમથી વિરૂદ્ધ નથી. માટે, સત્ય માટેના પ્રયાસમાં જુદા જુદા 
ધમા વચ્ચે કેશ થવો ન જ ન્નેઈ એ. અને જે ધમેમાં જ્યાં સત્ય 
હેય ત્યાંથી તે ત્રહણુ કરી ભૂતકાલનેો અનુભવ ઉપયોગમાં લઇ સત્ય 
માર્ગે અગારી પ્રજૃત્તિ કરવી એ યોગ્ય છે કે તેથી દરેક સ્થળે સત્ય 
માટે પ્રથમ થયેલે। પ્રયાસ વ્યર્થ ન ન્નય. દરેક ધમે આમ સત્ય 
માટેનો પ્રયાસ હોઈ માનનીય છે. પરતુ તે માન્યખુદ્ધિથી સત્ય 
માટેનો વધારે પ્રયાસ અટકવે। ન ન્વેઈ એ, તેમ થાય તો એ બુદ્ધિ 
સત્યપ્રીતિને બદલે પક્ષપાતમાં આવીને અટકી રહે. આ રીતે સ્વધમે 
પણુ પરધર્મના જેવો માનનીય છે એ તો સપણ છે; પણુ તે ઉત્કર્ષ 


માટે, જડતા માટે નહિં. સયમાં આગળ વધવા માટે, અસત્યમાં 
બંધાઈ રહેવા સાટે નહિં. 


તેથી દરૅક વિચારપહ્દિને સત્યના અંશ સાથે થોડે ધણો 
સંબંધ ૭તાં એમ નહિં કહી શકાય કે પોતાનો ધર્મ માત્ર નનળળવી 
રાખ્યાથી પણુ સત્યનું જ અનુસરણુ થાય છે. સત્યના અનુસરણુ 
માટે તો સારાસારની પરીક્ષાની તથા ગ્રાલાત્રાલના સ્વીકાર અને 
પરિત્યાગની જરૂર છે. દરેક ધમ'માં-સ્વધર્મમાં કે પરધમમાં-સત્યના 
જે અંશ હોય તે નક્કી કરી કાયમ રાખવાની સાથે અસત્યના અંશ 
હોય તે દૂર્‌ કરવા જેઈ એ, ખીન્ન ધર્મમાં સત્યના અંશ હોય તે 
શેધી કહાડી ત્રહણુ કરવા જેઇએ. એમ કરવાથી સત્યનું અન્વેષણુ 
સફળ થાય છે. સર્ત્યાનિધાન, સત્યપ્રવર્તતક, સત્યસ્વરૂપ, પરમાત્માને 
પણુ એ જ પ્રિય હોઈ શકે. નિરાકારતે સાકાર માનવાથી, એક પ્રભુને 
અનેક માનવાથી, અમાનુષને મનુષ્ય માનવાથી સયાનુસરણુ ન જ 
થાય, સત્યની પ્રીતિ ન જ કેળવાય, સત્યમાં દઢ ન જ થવાયઃ જેનું 
સામસામા ખેમાંથી એક સત્યસ્વરૂપ નક્કી છે અને જેને સત્ય પ્રિય 
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છે તેની પોતાને સત્યરવરૂપે તથા અસત્ય સ્વરૂપે માનનાર બન્ને પર 
સરખી પ્રસન્નતા થાય એમ તો ન જ બને. વળી જે અવ્યય, 
અચ્યુત, અઠ્િતીય છે તે પોતાનું તત્તત મનુષ્યોને સમત્નવવા સારૂ 
અથવા ખીન્ન ક્રેઇ પણુ હેતુથી જુદા જુદા મનુષ્યોને જુદાં જુદાં 
અસત્ય (કેમકે સત્ય એક જ હોય) રૃપે દેખા દૈ અતે એવા અસ- 
ત્યના દશનમાં પોતાના સત્યના દર્શનને! માગ સ્થાપે એમ પણુ 
સંભવે નહિં. તેથી સવ ધર્મોથી, સવ સંપ્રદાયોથી સત્યનું અતુસરણુ 
થાય છે અને આત્માનું કલ્યાણુ થાય છે એમ કહેવું એ અયથા્થ 
છે. જે ધમમાં કે સંપ્રદાયમાં પરમાત્માનું ખરૂં સ્વરેપ ન મનાતું હોય 
તેના અનુયાયીઓ સાથકતાથી પરમાત્માને નથી જ ભજતા, કેઈ 
અન્યને જ ભજે છે. તેથી, લવર્ત નમચ્જારઃ જેસાર્વ પત્તિ- 
મરછત્તિ એમ કહેવામાં પૂણુ સત્યતા નથી, સત્યનો અંશ માત્ર 
એટલો જ છે કે ગમે તે દેવને પણુ નમસ્કાર ફરવાતી ભત્તિ પોતાથી 
સોટા પ્રભુને નમવાની મનુષ્યજાતિની સત્ય પ્રતીતિપર સ્થપાયેલી છે. 
પરતુ સયના સર્વ અંશ કેળવી ખરી સંવાદી ધામિકતા ઉત્પન્ન 
કરવી જેઈ એ. અસત્યના જેટલા અંશ તેટલા ધાર્મિકતાના વિરોધી 
થાય છે. પરમાત્માને ખોટે રૂપે ભજનાર્‌ પરમાત્માને નથી ભજતા, 
પરમાત્માને પ્રસન્ન નથી કરતા, કલ્યાણુસાધક ધમ'નું અનુસરણુ નથી 
કરતા તે જ માટે જેવાન્‌ જેવચત્તો ચાસ્તિ મટ્મતા ચાસ્તિ 
માતપષિ | તથા સવે ષર્થાન પરિત્યસ્ગ માતેવજ શસ તવ્રઝ। 
એ વચનેમાં પરમ સત્ય હોઈ તે સ્વીકાર્ય છે. 

પૃથ્વી પરના સર્વ મનુષ્યો ધર્મતા વિષયમાં એક જ સતના 
થઈ શકે તેમ લાગતું નથી એમ કેદિ કહેવામાં આવે છે. પરતુ એ 
પ્રશ્ન પ્રસ્‍્તુતજ નથી. સર્વા મતુષ્ય એક મત થઝ શકે કે ન શકે, 
પણુ સર્વને સત્ય શેધી કહાડવાની બુદ્ધિ છે, સવને સત્ય શોધી કહા- 
ડવાની ઈચ્છા છે, સર્વને સત્ય અસત્યથી જુદુ" લાગે છે, સર્વને 
સત્ય અસત્યથી મ્હોટું લાગે છે. સવને લાગે છે કે કેટલુંક સત્ય 
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છે અને તે મ્રાલ્ય છે તથા તેથી કલ્યાણુ છે. સર્વને લાગે છે કરે 
જ્ટલુંક અસત્ય છે અને તે મ્રાથ નથી તથા તેથી કલ્યાણુ નથી. 
એવી સ્થિતિમાં સત્યની શોધ જ ન ડેરવી, અસત્યને ત્યાગ જ ન 
કરવો, પોતાના ધર્મમાં સત્ય છે કે અસત્ય છે--કલ્યાણુકારી માગ 
છે કે અકલ્યાણુકારી માગ જે-તે તપાસ જ ન કરવી એ ઈર નથી 
એટલુંજ કહેવાનું તાત્પર્ય છે. સયનું મૂળ નિધાન એક જ છે, સત્ય- 
શોધક બુદ્ધિનો દાતા સર્વનો એકજ છે, સત્ય અંતે એકજ છે તેથી 
એકમત્યનેો જેટલો અભાવ તેટલી ભ્રાન્તિ જ છે અને તે ડ્ર કરવો 
એ થેોગ્ય જ છે. મનુષ્ય માત્રને પ્રતીતિતી દઢતા અને એકમત્ય 
'પ્રિય છે, તે પ્રીતિથી જ ધર્મખેોધમાં, સાહિત્યચર્ચામાં, દલીલમાં 
મતુષ્ય પ્રરૃત્તિ કરે છે. એકમત્યતે અપ્રાપ્ય ગણુવું એ મનુષ્ય7્નાતિની 
વૃત્તિ જ નથી. 

કદિ એમ કહેવામાં આવશે કે સ્વધર્મને વળગી રહેવું એ શ્રદ્ધાનું 
સ્વરૂપ છે અને ધાર્સિકક જૃત્તિ કેળવવામાં શ્રદ્દા બહુ જરૂરની છે, માટે 
સ્વધર્મ રાખી રહેવાથી ધર્મ સચવાય છે. ૯વે, સ્વધર્મ કેવળ સત્ય 
અંશથી જ પૂણુ છે એવી ન્યાં પ્રતીતિ થઈ હોય ત્યાં આ વિવેચન 
નિષ્પ્રયાજન છે અને સત્ય તે કયું એ બીજું વિવેચન ત્યાં ઉદ્દભૂત 
થાય છે. પરતુ, સત્યતી શોધ માટે પણુ સ્તવધર્મનતી પરીક્ષા સમૂળગી 
કરવી જ નહિં એ મત લેતાં આમ કહેવું ઉપસ્થિત થાય છે કે શ્રદ્ધા 
તે મૂળે સત્ય ઉપર હોવી જેઈ એ, સ્વ ઉપર નહિં. સત્યમાં ધમ છે, 
માટે સત્યની દરકાર ન કરનારી એવી સ્વ ઉપરની શ્રદ્ધા ધમનું પોષણુ 
નથી કરતી,-ધર્મને। વિચ્છેદ કરે છે. જે શ્રદ્ધા સત્યથી ભિન્ન રહેલા 
સ્વને સ્વત્ત ખાતર આશ્રય કરવાનો ખેો।ધ કરે છે તે આખરે સત્યથી 
દૂર્‌ લઈ ન્નય છે, સત્યને-ધર્મતો-ઉપાય થવા દેવાને બદલે સત્યનું 
નિવારણુ કરે છે. ઉદ્દેશ આગળ ઉપાય ગૌણુ છે અને ઉદ્દેશ સાધ- 
વામાં નિષ્કૂળ થતો ઉપાય ક'ઈ સણત્ત્વતો નથી. શ્રદ્ધાનું જે મહત્ત્વ 
છે તે સત્ય જડ્યા પછી તેમાં અચળ રહી શકવા માટે છે, ભ્રાન્તિ 
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સામે ટકી રહેવા માટે છે. સત્યનોજ તે પ્રવેશ થવા ન દે ત્યાં તે ન્નતે 
ભ્રાન્તિથી લેશમાત્ર ભિન્ન નથી. 


'વળી, કદિ એમ કહેવામાં આવશે કે સત્યધર્મ શોધી કહાડવો 
એ આટલું ખધું કઠણુ છે, દુનિયામાં તે માટે આજ લગી પ્રયાસ 
થતો આવ્યો છે અને નવા ધમો ઉત્પન્ન થતા આવ્યા છે, તો 
એવી સ્થિતિમાં સલામતીભરેલું એ છે કે પોતાના ધર્મને વળગી 
રહેવું, પોતાના કુટુંબમાં, મંડળમાં કે દેશમાં ચાલતો હેય તે ધમમાં 
જ કાયમ રહેવું, પાતાના પૂવજેએ વિશ્વાસ રાખી મ્રહણુ કરૅલા 
સાર્ગમાં ચાલવું, કે નવી ભૂલ તો ન જ કરાય, પોતાને ધર્મ વખતે 
સત્ય હોય તો સતમાંથી અસત્યમાં તો ન જ જવાય, પરતુ, આવી 
શિથિલ અને ખીકણુ જત્તિ સત્યપ્રાપ્તિતે અનુકૂળ નથી જ. સત્યનું 
અન્વેષણુ અધરૂં છે એ ખરૂં છે પણુ તે કરવું તે પ્રત્યેક મનુષ્યનું 
કત'વ્ય છે. મતુષ્યને બુદ્ધિના અધિકાર છે અને બુદ્ધિના યથાયોગ્ય 
ઉપયોગ કરવો એવી તેને શિર જવાખદારી છે. સ્વધમ', પરધમ' કે 
ગમે તે ધર્મ પાળતાં વખતે ખોટા ધર્મમાં પડાય અને હાનિ થાય 
માટે ધર્મજ ન પાળવો, આત્માના શ્રેય માટે પ્રયત્ન જ ન કરવો, 
નાસ્તિકજ રહેવું એ જેમ ખોટું છે, તેમ સત્ય શોધવા જતાં, ધર્મોની 
પરીક્ષા કરવા જતાં, ખોટા ધમનો વખતે સ્વીકાર થઇ “નય માટે સયતી 
'શેૈધ જ ન કરવી, ધમૌની પરીક્ષા જ ન કરવી, પોતે વિચાર કર્યા 
વિના પ્રાપ્ત થયેલો ધમ રાખીને ખેસી રહેવું, એ પણુ ખોડું છે. સયના 
'અન્વેષણુ માટે મનુષ્યને બ્ુદ્દિ મળી છે, સયના સ્તાનમાં તેનું સનુ- 
'ષ્યત્વ છે, તેથી બુદ્ધિનું દાન વ્યર્થ કરીને ખેસવાની તેને છુટ નથી. 
દુનિયામાં સથની શોધ અનેક અનેક વેળા થતી આવી છે, અનેક 
અનેક ધર્મ ઉત્પન્ન થયા છે, તે જ ખતાવી આપે છે કે સયધર્ષ 
રીધી કણાડવે।, પ્હેલાંના કઈ ધર્મ છતાં અગાડી શોધ કરવી, એ 
કર્તવ્ય મનુષ્યજનતિએ અંગીકાર કચુ છે. ભૂતકાળને ઇતિહાસ જ એ 
શોધતો ખેોધ કરે છે. પોતાની બુદ્ધિતે મ્રમાણિકપણે જે સચ લાગે 
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તેનું અવલ'બનત 1 કરવું એ જ ખરેખર સલામતીભરેલું છે. ખુદ્દિતે. 
ઉપયોગ ન કરવામાં, બુદ્ધિના ઉપયે।ગ કરતાં વખતે જે અસય જણાય 
એવુ હેય તેને પણુ વગર્‌ વિચારે સત્ય માની ખેસનામાં કદિ સલા- 
મતી હોઈ શકે જ નહિ. અમુક ધર્મે અમુક દેશમાં કે કુટુંબમાં કે 
મડળમાં ચાલે છે એમાં તેની સયતાનું કશું પ્રમાણુ નથી, કેમકે 
અમુક્ના મત ખરા હેય છે, અમુકના મત ખોટા હોય છે; તેમાં 
પોતાના દેશના કે કુડુંબના કે મંડળના મત ખરા જ હરે એમ. 
વગર પરીક્ષાએ તે ષોતાના માટે જ માની ખેસવુ' એમાં કશી સલા- 
મતી નથી. એ પ્રમાણે દરેક મનુષ્ય માને તે! સત્યનું ધોરેણુ જ ન 
રહે. પૂવેન્નેના વૃત્તાન્ત પરથી પણુ એ જ જણાય છે કે તેમણે 
સત્યની શોધ કરી છે અને ન્યારે કોઇ મત તેમને સત્ય જણાયો 
છે, ત્યારે પોતાનો પ્રથમનેો મત તજ તેમણે તે નવે! મત સ્વીકાર્યો 
છે. આ દેશમાં અને ખીન્ન દેશોમાં અનેક ધર્મા અને સંપ્રદાચોનો ઉદ્ભવ 
પૂવજોની એ જ વૃત્તિ દર્શાવે છે. બુદ્ધિનો જે પ્રકારે તેમણે ઉપયોગ 
ક્રચૌય તેવો તેમના વંશજો ન કરે એવી તેમની ઇચ્છા હોવી ન શનેઇએઃ 
અને હોય તોપણુ તે માન્ય થવી ન જઇએ. મોક્ષ માટે દરેક મનુષ્યે 
નતે પ્રયત્ન કરવાનો છે, બીજને પ્રયત્ન કાસ લાગતો! નથી, એકના 
પ્રયત્નથી ખીન્નને મોક્ષ મળી શકતો નથી. તેથી, ધ્મત્તાન પ્રાપ્ત 
કરવા માટે દરેકે ન્નતે પ્રયત્ન કરવો જ નજ્નેઇએ. દરેકને પોતાના 
પ્રયત્નથી નવું તાન મળે એમ બનતું નથી. પરતુ, જાના કે નવા 
સાનની પ્રતીતિ દરેકને પોતાના પ્રયત્નથી થયેલી હોવી નનેઇએ કેમકે 
તે જ અન્તર્ગામી થાય છે. અને એવી પ્રતીતિ પ્રમાણિક થવા સાર્‌ 
તે પ્રાપ્ત કરવાના પ્રયાસના સમયમાં ન્યાં સત્ય જણાય ત્યાંથી તે 
ગ્રહણુ કરવાની છુટ હેવી ન્નેધએ. 

કોઈ કેઈ વાર ધમની ગ્લાનિ થાય છે, અધમ'નું અભ્યુત્થાન 
થાય છે, ધમ ભૂલી જવાઈ અધમ પ્રવતી” રહે છે, અતે તેવે પ્રસંગે 
ધર્મનું સ્થાપન કરવાની જરૂર પડૅ છે, એમ જે કહેવામાં આવે છે 


સ્વધમ-પરધ્મ. ર૫૭ 





તેનો ફેલિતાથ' પણુ એજ છે કે અમુક એક ધર્મમાગ રૂઢ થયેલે! 
હોવા છતાં તે અસત્યપૂણું હોય- અધમ હોય-તેો તેને! ત્યાગ કરવાની 
અને કરાવવાની જરૂર છે. એવે પ્રસંવે એ અધમ તે કેટલાકનો 
સ્વધર્મ તો હોય જ, હનર વર્ષપરના તેમના પૂવ'જેનો નહિ તો 
સે। વર્ષ પરના પૂવ જેને ધર્મ તો હોય જ; પરતુ એવા સ્વધમ માં 
તેમણે મરવુ' એ સારૂં, પણુ તેતો ત્યાગ ન કરવો એમ તો નહિ જ 
કહી શકાય. ચાલતે। ધર્મ ખદલી સ્વીકાર કરવાનો ધમ પૂવ જેનો 
હેય તો પછી તે પરધર્મ ન કહેવાય એમ તો નહિં જ કહેવાય, કેમકે, 
પ્રથમ તો કેટલા વષ અગાઉના પૂવજેને ધમ તે સ્વધમ અને કેટલ 
વૃષ! અગાઉના પૂવ'નેનતેો ધર્મ તે સ્વધધમે નહિં એ કદિ કોઈ નકો 
કરી ગયું નથી. ધમ વિચારો બદલાતા જય ત્યાં એ શકય હેય જ 
નહિં. વળા દુનિયામાં એના એ ધર્મ માગે કદી ફરી સ્થાપી શકાયા 
નથી. ધમેવિચારમાં એક'દરે ૬દ્ધિ અને ઉત્કષ થાય છે તેથી એમ 
થવુ' ઈષ્ટ પણુ નથી. જે સત્ય પૂવે કાળમાં સમનયાં હોય અને 
એતિહાસિક કારણથી અમુક મડળની દણ્િમાંથી €'કાઇ ગયાં હોય 
તે પાછાં જાગૃત કરી નવાં વિશદ થયેલાં સત્યો સાથે મેળવી અને 
સમન્નઈ આવેલાં જુનાં અસત્યોથી જુદાં પાડી સત્યના માર્ગમાં વધારે 
ઉત્કષે કરવો એજ ધર્માહ્દારકોનો પ્રયાસ હોય છે અને એ જ ધષ્ટ 
છે. જગતમાં સત્યનો ઉપચય એ જ પ્રકારે થાય છે. 


મુંબાઈમાં ગયા એપ્રિલ માસમાં “સનાતનધર્મ પરિષદ” નામે જે 
એક સભા મળી હતી તેને! ઉદ્દેશ દરેકને પોતપોતાના ધમેમાં કાયમ 
રાખવાને! પ્રયત્ન કરવાને! છે કે કેમ તે ખરાખર નનણુવામાં નથી. 
પરતુ એમ હેય તો એવો પ્રયત્ન સત્યતી અને ધામિકતાની વિશદ્દિને 
કેવળ પ્રતિકૂળ છે એ ઉપરતી ચર્ચાથી સમશ્નશે. આ દેશમાં સનાતનધમે 
તે ગગનકુસુમ જેવી વસ્તુ છે, હિંદુ ધમે સનાતન રહો જ નથી, 
પ્રથમને  વેદધર્મ જતો રહી હાલ અનેક ન્નતના જુદા જ મતના 
ધર્મ ચાલે છે, એ વિશે અમે ગયા વર્ષમાં ચર્ચા ૩ ઈક વિસ્તારથી 
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કરી હતી. તેથી અહિ' એટલું જ કહીશું કે દરેક હિ'દુએ સ્વધર્મ 
પાળવો એવો આગ્રહ કરવાનો આ પરિષદને હેતુ હોય તે! એ વિષયને 
“સનાતન ધર્મ' નામ આપવામાં કઇં અર્થ નથી. વિવિધ સંપ્રદાયોના 
ચર્મનું ભિન્નત્ત એજ સનાતનત્વની વિરુદ્દ છે, જ્યાં અનેકના સ્વધર્મ 
જુદા જીદા હોય ત્યાં એક સનાતન ધમ છે એમ કહી શકાય જ નર્હિ. 


એ પરિષદમાં “સુદશેન'ના તત્રીએ લખી મોકલેલો એક લેખ 
વાંચવામાં આવ્યો હતો અને તે એપ્રિલના સુદરીનમાં પ્રતિદ્દ થયે 
છે, એ લેખમાં કહેવામાં આવ્યું છે કે “ પોતપોતાનો સંપ્રદાય કકે 
ઘરમ હોય તેને પૂણે શ્રદ્ધાથી પાળવો અને ઈતરના ધર્મને વિદ્દેષ ન 
કરવો એ જ ખરી ધાર્મિકતા છે. ઈતરના ધમૈતે અને ઈતરને। વિદ્દેષ 
ન કરવો જેઈ એ એ સર્વમાન્ય છે. પરતુ ધામિકતામાં નને સત્યાનુસારિ 
હેય, સય એ નજ્ને પરમ ધમે હોય તો સયતી તપાસ વિના 
પોતપોતાના સંપ્રદાય કે ધમે પર શ્રદ્દા રાખી ખેસી રહેવામાં ધામિકતા 
ન જ હોય, પણુ સત્યાન્વેષણુ કરતાં પોતાનો કે ખીશ્વે જે ધમ 
સત્યપૂર્ણુ પ્રતીત થાય તે શ્રહ્દા રાખી પાળવો એમાં ધામિકતા છે 
એ ઉપરની અમારી ચર્ચાનો સાર છે. એ લેખક કહે છે કે “સત્ય 
વસ્તુ એકજ હોય, ખે વિરોધી વાર્ત્તા સાથે સત્ય ન હોય” તે ખરૂં 
છે પણુ તે પરથી તેમણે કહાડેલું અનુમાન એ સિહદ્ધાન્તથી કેવળ 
વિપરીત જ છે. વેદ, ઉપનિષદે1, પુરાણે।, સંપ્રદાયમ્રન્થેો એ સર્વમાં 
વિરેધી વાર્તાએ છે, તો તે બધાં સત્ય ન હોઇ શકે એમ આ 
સિહ્દાન્તપરથી અનુમાન નિકળવું નેઈએ, તેને બદલે તેએ કહે 
છે કે તે ખધાં સત્ય હોવાં જેઈ એ. વિરોધ છે એ નકી હેય તો 
એકાદમાં સત્યનો અભાવ પણુ નકકી હોવો ભેઇએ. પરતુ પોતાના 
સિહ્ધાન્તનું એ આવશ્યક પરિણામ સ્વીકારવાને બદલે એ લેખક વિરે।- 
ધતી દલીલને ન ગણુકારીને પ્રથમથી જ માની લે છે કે એ ખધા 
ત્રન્થાથી પ્રાતિપાધ્તિ તત્ત્વા સત્ય તો છે જ, અને સર્વનું તત્તત એક 
જ છે કેમકે સત્ય વસ્તુ એક જ હેય. તે છતાં, આમ બધું એક 
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અભિન્ન સત્ય છે તો વિરોધ અને વિવિધતાનો આભાસ ખોટો છે 
એમ પણુ તેએ કહેતા નથી. “નાનાત્વ છે એ સુવિદિત અને સુપ્ર- 
સિહ છે. અનેક સંપ્રદાય, મત પથ વિઘમાન છે, અતે તે સર્વં 
એકના એક વેદને પ્રમાણુ માનવા છતાં ભિન્ન છે એ પણુ પ્રસિદ્ધ 
છે,” એમ તેએ કબુલ કરે છે. આપણું એ ખધું સચ હોવું જ 
બઈ એ, એ સિદ્ધાન્ત પ્હેલો અને ખીજ બધી દલીલ પછી તથા 
તેને અનુકૂળ થાય તેમ,--એવી ઈચ્છાથી આ વિષમ સ્થિતિ ઉત્પન્ન 
થઈ છે. આવા ખ'ધ ખેસાડવાના પ્રયત્નમાં તેએ કહે છે કે “જેટલું 
જેટલું નાનાત્વ કે ભિન્નત્વ જણાય છે તે ભિન્ન ભિન્ન અધિકારને 
અચે હોઈ અતીવ ઈટ્ટે અને લાભકારી છે.” એમ હોય તો! સયના 
સ્વરૂપ વિશેના ઉપર કહેલા સિદ્ધાન્તમાં ફેરફાર કરી કહેવું પડશે કે “સત્ય 
વસ્તુ એકજ હોય, ખે વિરોધી વાર્તા સાથે સત્ય ન હોય, પણુ જ્યારે 
મનુષ્યોના ભિન્ન ભિન્ન અધિકાર હોય ત્યારે સત્ય વસ્તુ એક જ 
ન હોય, બે (અને અનેક) વિરેધી વાર્તાએ સાથે સત્ય પણુ હોય. 
અને ન્યારે અધિકાર ભિન્ન ભિન્ન તે। હમેશ છૅ જ ત્યારે સત્ય 
એક જ છે એ મતલબનો પ્રથમ સિદ્ધાન્ત વ્યથ' જ છે ! વસ્તુતઃ 
તો સત્ય એક જ છે અને અધિકાર પ્રમાણે સત્ય અસત્ય ખને અને 
અસત્ય સત્ય ખને એમ છે જ નહિં. સત્યનું સ્વરૂપ એવું વિડ'બના- 
પાત્ર છે જ નહિં. સત્યનો અધિકાર સવને! સરખો જ છે અને તેથીજ 
સત્યનું એક અભિન્ન પરમ સ્વરૂપ છે. મનુષ્યના વ્યવહાર, મનુષ્યની 
ઉપયોગિતા, મનુષ્યની નિખળતા-એ સવથી સત્ય એટલું મ્હોટું 
છે કે તેમાં વિરેોધતે કદિ પ્રવેશ થતો જ નથી. તેમ સત્ય નણુવા 
સાટે અને પ્રાપ્ત કરવા માટે પ્હેલું અસત્યને સત્ય માનવું પડે અને 
અસત્યને સત્ય તરીક્રે પ્રાસ કરવું પડે એવે! વિરોધમય સત્યને માર્ગ 
છે જ નહિ. સત્યધમ'માં પ્રશૃત્ત થવા માટે કે।ઈ ને અધિકાર ઈશ્વરને 
પરમ શુદ્ધ અને પવિત્ર માનવાને હેય અને ક્ે!ઇનો અધિકાર 
'ઈશરને અનેક આએ સાથે વ્યભિચાર કરતા માનવાને હોય, કોઇના 


૨૬૦ ધર્મ તે સમાજ. 


૧૫% ૫૫%" ૧૫% "૫૬/૫૫/૧૫ ૫ #“૧ #“ #“૧૫ ૫ "૫ "૫% ૮૫૫ ૫-૫૧ ૫ “૫૫ ૧૫-"૫#૫ “૫ ૫૫૧૫ “૧ ૧૫૫૮૫૫૧ ૮૧% ૧૫ "૫૮૧૫ "૫/૫૧ "૫,૧૫૫"૫-"%"૩૪ 


અધિકાર ઈશ્વરને મંગલમય કલ્યાણુકારી માનવાનો હોય અને કોઇને! 
આધકાર ઈશ્વરને ક્ર, ભયાનક, ચ'ડસ્વરૂપ માનવાનો હોય, કેઈ નો 
અધિકાર ઈશ્વરને નિરાકાર વિશ્વવ્યાપક માનવાને હોય અને કોઇનો 
અધિકાર ઈશ્વરને એક નાની આયૃતિમાં સમાઈ રહેલા માનવાને। 
હોય; એમ કહેવું એ અધિકારને બહાને સત્યસ્વર્‌પની નિદા તથા 
ઉપહાસ છે. વિરોધ અને અસત્ય પ્રવર્તાવ્યાથી એકતા અને સત્યની 
સ્થાપના થાય જ નહિ. 


ઉપનિષદ્દોમાં અને ગીતામાં ન્યાં વેદમાગ' વ્યથ' છે એમ કહ્યું 
છે ત્યાં તો એમ કહ્યું નથી કે “વેદ અને ઉપનિષદોથી પ્રતિપાદિત 
તત્ત્વ એકજ છે પણુ તેમાં “ભિન્ન ભિન્ન અધિકારને અથૅ' ભિન્નત્વ 
છે. ત્યાં તા એમ જ કહ્યું છે કે એ માગને ખદલે ખીન્ને શ્રેયસ્કર 
ખતાવેલે માર્ગ” લેવેો.* તે છતાં, અધિકારને અર્થે ભિન્નત્વ હોય, 
અને વેદ સવ'થી શ્રેઇ હોય તો સવથી પરમ અધિકારવાળાઓએ 
વદને! યસ્યાગાદિ માર્ગ ત્રહણુ કરવે। જોઈ એ; અને તોપણુ શા માટે 
એવે ઉપદેશ ન થતાં ઉપનિષદ્ને, વેદાન્તનો માર્ગ શ્રેઇ છે, -પરમ 
કલ્યાણુકારી છે એવો એવે ઉપદેશ કરવામાં આવે છે ₹-એટલા જ 
માટે 'ે ખે માર્ગૌનાં પ્રતિપાદ્તિ તત્ત્વોમાં ભિન્નતા છે અને જે તત્ત્વ 
સત્ય લાગે તેમાં જ સવને અધિકાર છે એવી પ્રતીતિ મનુષ્યમાં ૬ઢ છે. 


આ દેશમાંના વિવિધ સ'પ્રદાયો અને ધમત્રન્થો એકના એક 
વેદને પ્રમાણુ માને છે તે ખરૂં છે, પણુ પ્રમાણુ માનવાનું કહેવું અને 
પ્રમાણુ તરીકે રવીકારવું એ ખેમાં બહુ ફેર છે. એ તે સ્પષ્ટ છે કે 
આ દેશમાં હાલ વેદનો ધર્મ ચાલતો નથી, વેદવિહિત યસયાગાદિનું 
અનુજ્ાન કરવામાં આવતું નથી, ઉલ્ટું પશુહિસા ફરવી એ અધમ્ય 
ગણાય છે અને વેદમાંના ઇઈદ્દે, યમ, વરુણાદિ દેવોની પૂન્ન થતી નથી.. 

4 વ્ઝવા હતે ગરા ચરવા: | 
શ્રૅયુ્ગવિઘયા વેટ સિસ્યુળ્યો મયારુન ॥ 





સ્વધર્મ-પર્ધર્મ. ૨૬૧ 





તેથી વેદના ધમથી કેવળ જુદા થઈ ગયેલા તથા વેદવિહિત માગને 
વ્યથ ગણુનારા વાસ્તવિક રીતે વેદવિરુ&દ્ થચેલા સંપ્રદાયો પોતાને 
વેદનું પ્રમાણુ માનનારા કહેવડાવે તેટલાપરથી તે કાંઈ વેદાનુયાયી 
ઠરે નહિં. અને એવા પરસ્પરવિરુદ્દ તથા વેદવિરુદ્દ પથે। વેદના પ્રમા- 
ણુનાં નામ માત્રપર્થી એક અતે અભિન્ન તો ન જ ફહેવાય. 


સ'પ્રદાચોનું એકય પ્રતિપાદન કરવાના આ વ્યથ* પ્રયત્નમાં 
પણુ એ પ્રતીતિ ગભિત છે કે અનેક ધર્મો ખરા તથા અતુસરણીય 
નથી પરતુ એક જ ધર્મ ખરો તથા સવને અનુસરણીય છે. એક 
જ ધમ સયપૂણ હોવે જેઈ એ એ પ્રતીતિથી એ પ્રયત્ન કરવામાં 
આવે છે. અને એ પ્રતીતિ પણુ સ્વધર્મ-પરધમના ભેદતી વિરુદ્ધ 
નતય છે. આ પ્રતીતિની સાથે વળી એ પણુ ન્નેવામાં આવે છે કરે 
દરેકે પોતપોતાનો ધમ પાળવો એમ જેએ કહે છે તેએ પણુ 
જેટઢલીક વાર પોતાની દલીલ ભૂલી જઈ પરધર્મીએ પણુ પોતાનો ધમ 
છોડી હિંદુધમં માને છે એમ કહેવામાં પોતાના પક્ષને સમથ ન મળેલ 
સમજે છે. મીસીસ એની ખેસંટ વગેરે થીઓસોફિસ્ટો ખિસ્તી ધમ 
મુષી હિંદુ ધમ સ્વીકારે છે એથી આનદ પામનાર જને ભૂલી ન્નય 
છે કે એ વાતથી “ સ્વધર્મ'માં મરવું સારૂં પણુ પરધર્મ ભયાવહ છે' 
એવી તેમની કે!ટિનો આધાત થાય છે, અને ઉલટું એમ ફલિત થાય 
છે કે તેમનું માનવું એમ જ છે કે સ્વધમ-પરધમનોાો આગ્રહ ન 
“રાખવો નનેઇએ પરંતુ જે ધર્મમાં સત્ય જણાય તેનો અંગીકાર કર્‌- 
વાનો આગ્રહ રાખવો જેઈએ. આ ખે વિરુદ્દ ૬ૃત્તિયાના સહવત નથી 
એવી વિચિતતા થઈ છે કે સુદશનના જે અંકમાં પોતપોતાને ધમ 
% સંપ્રદાય પૂણુ શ્રદ્ધાથી પાળવાનું મ્હોટા અક્ષરે લખવામાં આવ્યું 
છે તે જ અંકમાં મીસીસ એની ખેસંટે ખીસ્તીધમ છેડી દીધેા છે 
“અને “તેને આર્યાવત'ની ધર્મભાવના અને આયર“વ્યવહારની પ્રાચીન 
રચના ઉપર આસ્તા અને પ્રેમ છે; એમાંજ પરમ સત્ય છે એમ તે 
માને છે” એ હકીકત અનુમોદનપૂવંક આપવામાં આવી છે. અને 


૨૬૨ ધર્મ ને સમાજ. 
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અલખત્ત, એમ તો નર્હિજ કહી સકાય કે સ્વધમ પાળવાને। આગ્રહ 
તતો હિદુએ માટે છે, અને બીશ્ન બધા માટે તો એ જ પ્રણ છે કે 
તેમણે સ્વધર્મ છોડી હિંદુઓને ધમ સ્વીકારવો, કેમકે સ્વધમ-પર- 
ધર્મની દલીલ ને ખરી હેય તો તે કેવળ હિંદુઓને જ નહિં પણુ 
અધી પ્રશ્નએઓને લાગુ પડે. ભગવદ્‌ગીતાના ઉપરના વચનમાં પણુ 
આ મતની આવી સંકુચિત વ્યાપ્તિ કરી નથી, અને સર્વે સ્વધર્મ 
પાળવાની, “અબ્રાહ્મણુને ખ્ાહ્મણુ કરવા' ન લઢવાની ઉિંદુએની જે 
સાધારણુ *ૃત્તિ વિશે ધણી વાર્‌ કહેવામાં આવે છે તેતું સ્વરૂપ પણુ 
એ જ છે કે હિંદુઆએ જ નહિં પણુ ખબધાઓઝએ પોતપોતાને! ધમ 
પાળવે।. હિંદુઆના ધર્મમાં ખીજ પ્રન્નએના પ્રવેશ માટે અવકાશ: 
૦૪ નથી. 

સારાંશ એ જ છે કે સ્વધ્મ-પરધ્મ એ ભેદ કરવો ઘટતો 
નથી. સત્ય-અસત્યનો ભેદ કરવે।, અસત્યથી સત્ય જુદું પાડવાને. 
પ્રયત્ન કરતા રહેવું, અને ન્યાં શુદ્દ અન્તશ ત્તિથી સત્યની ખાતરી 
થાય ત્યાં શ્રહ્ઘા દઢ કરવી, એ ધર્મ વિષયમાં કત વ્ય છે. 

તાધરાણ્રિઆવાઇસઇવાાત૦ 


જીવાત્મા અને પરમાત્મા.*# 
પાદર .........ત ૦... હરર 
( અમદાવાદ પ્રાથ'નાસમાજમાં અપાયેલો ઉપદેશ ). 
ઉદૂખાોધન--રું સરસ્મ ક્તાનમનલ ત્રણ આઝાનક્સ્પમણન 
ચળદ્નિતમાતિ શાન્સ ર્િવમકટેલ શુજસપાપચવિજન । 
સત્યનિધાન પ્રભુ ! અમારા આત્માને પ્રબુદ્ધ કરી અને તમારા 


સત્યસ્વરૂપનું દશન કરાવે. તમારા એ સ્વરૂપથી અમે દૂર જતા રલ્રા 
છીએ. તમે એ સ્વરૂપ અમારી સમક્ષ મકે છે, અમે મોહથી તેથી 


# “ જ્ઞાનસુધા 'ના સન ૬૮૯૬ના ઓકટોબરથી ડીસેમ્બર અને ૨૮૯૭ના 
ન્તન્યુઆરીના અ'કમાં પ્રસિષ્દ્ઠ થચલે।. 


%વાત્મા ન પરમાત્મા. ૨૬૩ 
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વિમુખ થઈ એ છીએ. પણુ તમે સાતર્રૂપ છે, જ્ઞાનથી પરિપૂણુ* 
છે, સાનનું પરમ સ્થાન છે, અમારામાં સાનશક્તિ સ્થાપનાર છે. 
તો એ શક્તિને નનઝૃન કરી અજ્ઞાનને નાશ કરે. હૈ અનન્ત ખહ્મ ! 
અમે પામર જવ છીએ, તમારી કૃપાથી જ્વનખળ પામી વ્યવહારમાં 
પડતાં હમારા જવનદાતાને ભુલી જઈ એ છીએ. પરતુ રૃપામય, તમે 
અમને પાછા ખોલાવે છે--પાછું આકષ ણુ કરે છે. અને, તમારી 
સમક્ષ આવતાં કેવા અનન્ત સ્વરૂપનું અમને ભાન થાય છે ! કેવી 
અપાર તમારી શક્તિ ! કેવો અમિત તમારે મહિમા ! અને તમારી 
આગળ અમે કેવા ક્ષુલ્લક, કેવા અલ્પ ભાસીએ છીએ ! સ્વામિન્‌! 
તમારી સેવામાં અમને ૬ઢ કરે. 

પ્રભુ, તમે આનન્દરૂપ છે, અમૃતમય છે. કલેશ કલુષ પર૨િ- 
તાપ તે માત્ર અમારામાં છે. તમે એ સર્વને ધોઈ નાખી શકે છે, 
સવને નિઃશેષ કહાડી નાખી શકે! છે? તો અમે તમારાથી દૂર શા 
માટે રહીએ ? શા માટે તમારા ચરણુ સમીપ આવી ન પડીએ રૈ 
દયાનિધિ ! તમારા આનન્દરસથી અમારા આત્માને લિપ્ત કરે।, તમારા 
અમૃતથી અમને અભિષિક્ત કરે. અમને આનન્દ અનુભવતાં શીખવે।, 
અમને અમૃતપાન કરાવે. 

તમે શાન્તસ્વરૂપે વિરાજ રલ્યા છે. તમારી શાન્તિને કશાથી 
લગ થતે નથી. સમસ્ત જગત્તી ચિન્તા તમને છે, સમસ્ત જગ- 
તનું રાજ્ય ચલાવો છે, સમસ્ત જગત્નું પાલન કરા છે, પણુ 
વ્યાજુલતા તમારામાં કદિ પ્રવેશ કરતી નથી. તમે કદિ ક્ષુખ્ધ ચતા 
નથી. જગત્‌ પાપીઓથી ભરેલું છે પણુ તમે કદિ કહ થતા નથી. 
તમે તો શિવ મગળ કલ્યાણુકારી જ રહો છે. જગત્‌ માત્રનું 
કલ્યાણુ કરે છે।. પ્રભુ, એ કલ્યાણુના, એ શ્રેયના અમે પણુ યાચક 
છીએ. અમતે તેનો માગ શીખવે. અમને શાન્તિનું દાન કરો. અમને 
ક્ષમાગુણુ પ્રાતત કરાવો કે તમારી ક્ષમાને અમે પાત્ર થઈ એ. 

પ્રભો | તમારી તુલ્ય કેોણુ છે ? તમે અદઠ્દતતીય છે. નલત્ય- 


૨૬૪ ધમ ને સમાજ. 








લ્લમોડ્સ્સ્યમ્યતિજઃ જીુલોડન્થઃ તમારા સરખો કેઈ નથી તો 
અધિક ખીજે કયાંથી હેય ? અતુલપરાક્રેમી ઈશ ! તમારા સામ- 
થ્ય્તી છાયા તળે આવી રહેલા અમે નિરાશ થઇ પાછા જઈશ ? 
-કદિ નહિ. 

શત્‌ અપાપચિજ્ - તમે શુદ છે, અપાપવિદદ છે.. વિકારો 
તમને ખાધા કરતા નથી. શુદ્દિના તમે પરમ આદશ* છે, શુદ્ધિની 
ભાવનાનું પરમ નિધાન છે।. તમારે શરણે આવી રહેલા ભક્ત જનો 
પર કૃપા કરો, કર ધરી એં શુહિના માગમાં તેમને ક્રમણુ કરાવે, 
કાન્તિ: શા ર્તિઃ ૬1 સ્તિઃ | 

વિવેચન--ઈશ્વરતો અને મતુષ્યતો સંબંધ દર્શાવવા સ્વામિ- 
સેવક, પિતા-તપુત્ર, ભગવાન્‌:--ભક્ત ઈત્યાદિ શખ્દ્દો વપરાય છે. એ 
શખ્દોમાં જીવાત્મા-પરમાત્મા એ પણુ છે. મનુષ્યને જવાત્મ: તથા 
ઈશ્વરને પર્‌માત્મા-બનેને આત્મા કહેવામાં આવે છે. આત્માનાં 
લક્ષણુ ખન્નેનાં છે, ખન્ને ચૈતન્યમય છે. આજ અથૅમાં 
શ્રિરને નિંટ1૦” ક ળતે કે પંછપરા' 11011૪૦1૦૦ કહે છે, 
અર્થાત્‌ મનુષ્યને ચિત્‌ છે, પ્રજ્ઞા ( સવિત) છે તો ઈશ્ચેર પરમ ચિત્‌ 
પરમ પ્રજ્ઞા ( સંવિત્‌) છે. પૂર્વે એક પ્રસંગે કહ્યું હતું તે ગંબંધમાં 
મી. જેન કિસ્ક્રે “1110 0૮1 110 110૯ 76119 ૮૬૩ વુપત્રવાં-- 
1101019 વિશે કહે છે તે પણુ પશ્વિરતું સ્વરૂપ કઈક મનુષ્યાત્માના 
જેવું છે એ મત જ દર્શાવે છે. પે।. હક્સલી કહે છે તેમ લ્યુમ 
સરખા નાસ્તિકતાની શામાં પડેલા તત્ત્વચિંતકે પણુ સ્વીકાયુ હતું 
ક 110 1)૯1$7 [૪૦૩૩૦૬૩૩૦૩ ત1110૬€8 10016૯ ૦% 16359 
4116 1૦ 010૮1 111લ]ટુલા ૦૦, “ઈશ્વરનું સ્વરૂપ કેટલેક 
દરજ્જે માનવ સંવિત્તે મળવું છે, આ વાકયમાં પણુ એ જ સત 
જણાવ્યો છે. અને, 01-16 1015૯ બ 115 [/તિ£€ “મનુષ્ય 
પોતાના કર્ત્તાની આકૃતિમાં છે' એ ખાઇઈબલના વાકયમાં પણુ 
જડ આકારતી સમાનતા કહી નથી કેમકે બન્નેમાંથી એકેતે આકાર 


%વાત્મા અને પરમાત્મા. ર૬૫ 
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નથી, પરન્તુ ચૈતન્યસ્વરૂપમાં રહેલી સમાનતા કહી છે. પરમાત્માએ 
પોતાના ચૈતન્યના મણાન્‌ અંશવાળા જીવાત્મા ઉત્પન્ન કયો એ જ 
તાત્પય છે અને વિચાર કરીશું તો માલમ પડશે કે આ કારણુને 
લીધે આખી સૃષ્માં મનુષ્યતી ધણી ઉંચી અને વિશેષ પદવી છે. 


વિશ્રમાં અનેક અનેક પ્રકારની સૃષણિએ છે, પણુ આપણા 
નાણુવા પ્રમાણે પરમાત્માને આત્મત્વમાં મળતી સૃણિ તો આ જવા- 
ત્મા જ છે. ૬શ્વરતી આ મ્હોટી ખક્ષિસનતે લીધે આપણે સત્યના, 
સાનના, તીતિના અધિકારી થયા છીએ. સૂય, અગશ્િ, વિદ્યત્‌ , વાયુ, 
વગેરે મ્હેરી મ્હેટી પ્રચડ શક્તિએ ગમે તેટલી હશે પણુ તેમાંથી 
કોઈ સત્ય અસત્યને ભેદ કરી શકતાં નથી, સાન અન્તાનનો તેમને 
અવકાશ નથી, નીતિમીમાંસા કે નીતિપ્રાપ્તિ તેમતે શકય નથી. એ 
સવ શકિત તો મનુષ્યને જ મળેલી છે. મનુષ્ય પર્‌ ₹શ્વિરતી આ 
મ્હોટી કૃપા છે, અને મનુષ્યતી ફૂરજ છે કે આ માટે તેણું ઉપકાર- 
વૃત્તિથી નમ્ર રહેવું જોઇએ. પરતુ તેમ થવાને બદલે આ આત્મ- 
ત્વમાં જે મળતાપણું છે તેના ધણી વખત દુરુપયોગ થાય છે, 
આત્મત્વને ખળે મનુષ્ય પોતે ધશ્વર હોવાનો દાવા કર છે, પોતાને 
'છહ્મ કહેવડાવે છે, સિોડઇમ્‌ હં શિવ છું, સીશ્રો ત્રજ્ઞેવ નપર: 
'જીવ બહમ જ છે-જુદો નથી, એ પ્રકારે અભિમાન કરે છે. જવાત્મા 
અને પરમાત્માના અભેદનેો આ વિચાર તે ભ્રાન્તિ જ છે. 
મતુષ્યતી અશક્તિ કટલી છે, મનુષ્યની નિબળતા કેટલી છે, તેની 
આસપાસ અન્તાન-માયા-ભ્રાન્તિ કેટલાં વીંટલાઈ વળ્યાં છે, મનુષ્યને 
પોતાની પરાધીનતાનું કેવું ધડીએ ધડીએ ભાન થાય છે-એ જ 
ઘ્યાનમાં લેવું ખસ છે. એ જ ખાતરી કરાવે છે કે મનુષ્ય પરખા 
નથી પણુ પરબરહ્મથી ધણ્‌! ઉતરતો છે. વળી, ઈશ્વર સર્વશક્તિમાન્‌ 
છે, અજ્તાન-માયા-ભ્રાન્તિ તેને સ્પશ કરી શકતાં નથી, એ સવ થી 
તે નિલિપ્ત છે, તે અવ્યય છે--પોતાતા પરભહ્મ સ્વરૂપથી કદિ ખદ- 
લાતો નથી-ક્ષણુ પણુ તે જવાત્માનું રૂપ પામે એમ નથી, તે કદિ 





૨૬૬ ધમ ને સમાજ. 
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પરાધીન થતો નથી-એક ધરી પણુ માયા તેતી આસપાસ ફરી વળા 
શકતી નથી-કે।!ઈ પણુ પ્રકારે અજ્ઞાન તેને ધેરતું નથી; બહ્મનું એ પરમ 
સ્વરૂપ આપણે પોતે જ નનણીએ છીએ અને તે પણુ જીવાત્મા તથા' 
પરમાત્માના ભેદનો જ પુરાવે! છે. 

એ ખરૂં છે કે જવાત્મા અને પરમાત્મા જે અંશમાં મળતા છે 
તે અંશ જ ધ્યાનમાં લીધાથી આવી ભૂલ થવાનો સંભવ છે. એ 
અંશમાં સરખા અનુભવને પણુ અવકારા છે, અને મનુષ્યને સાન 
નીતિ વગેરૅની પ્રાપ્તિ થવા સારૂ જ પરમાત્માના ચતન્યનેો એ અંશ 
તેને આપવામાં આવ્યો છે. એ અંશમાં જવાત્મા તથા પરમાત્માતી 
કટલીક વ્યાખ્યા પણુ સરખી થાય છે. આ કારણુથી કહેવામાં આવે: 
છે કે ઉપનિષદ્દોમાં જવાત્માને પર્‌માત્માથી ભિન્ન ગણ્યો! જ નથી.. 
ઉપનિષદો અનેક રચનારાથી થયેલાં છે તેથી તેમાં ભિન્ન મતો તે! છે જ 
અને અભેદના મત પણુ છે. પણુ એ સવ તત્ત્વચતકેો! એ મતના. 
નથી. સયનિણુયમાં આ ચિતકેોના વિચારની અન્ત્ય શખ્દપ્રમાણુ 
તરીકે નહિં પણુ નાનના પ્રતિઠાસમાં ક્રમાગત જૃત્તાન્ત તરીકે જ 
દરકાર હોવી નઈ એ; કે તેથી પશ્વરે આપેલી બુદ્ધિ તથા અન્તતત્તિ 
વડે સદસદ્વિવેક કરવામાં તે સહાયભૂત ચાય. તેથી, ઉપનિષદોમાં. 


કોઇ ઠેકાણુ જીવાત્માને પરમાત્માથી ભિન્ન કલો છેજ નહિં એમ જે 
કહેવામાં આવે છે તે ખરં છે કે નહિં તે જેઈએ. 


આત્માને આકાર નથી; રૂપ નથી, સૂ&્્‌મથી તે સક્વમ છે, 
તે અચિન્ત્યરૂપ છે, તેને ચક્ષુ વગેરે ઇંદ્રિયા નથી, તે સાનને ગ્રહણ 


કરનાર છે, તે પોતે પોતાને જનણે છેઃ એ સર્વ વર્ણુન તો જીવાત્મા 
અને પરમાત્મા ઉભયને સામાન્ય મ! પરતુ 


ગ્રસ્ત પિવન્તો સુજીતસ્ય હોવે 
મુછ વત્તિણે પસ્તે પરાર્રુ | 
છાયાતપો મછ્વિકો વદન્તિ 
પત્નામ્નયો' એ ત ત્રિળાસિવેતાઃ ॥ 
(લથા ર્‌ । ૨) 


જવાત્મા અને પરમાત્મા. ૨૬૭ 





“આ લેકમાં કરેલા સત્કમ'નું ત્રકત (ફળ) પીનારા (ફ્લભોક્તા 
અને ફૂલપ્રદાતા) એવા ખે (અર્થાત્‌ જીવાત્મા અતે પરમાત્મા) પરમ 
હૃદ્યાકાશ રૂપ અન્તઃકરણુમાં પ્રવિણ છે. (એ બેને) બહ્મસાની લોક 
તથા પંચ અગ્નિ રાખનારા તથા ત્રણુ અગ્નિ રાખનારા (ઝહસ્થે।) 
છાયા અને આતપ (છાંયડે અને તડકે।) એમ કહે છે (એ ન્યાયે 


ઓળખે છે)”. આ ઉપનિષદ વાકયમાં સપણ દ્વૈતવાદ છે. જીવાત્મા 
અને પરમાત્મા ખે કલ્યા છે, અને બન્નેને ભિન્ન કલ્યા છે. અલખત્ત, 
મનુષ્યમાં એ બન્ને પ્રવિટે છે. જીવાત્મા શરીરનાં કમ ચલાવનાર 
જવાખદાર્‌ શક્તિ તરીકે તથા એ જવાખદારીથી થતાં ફળ લેનાર 
તરીકે પ્રવિણ છે; પરમાત્મા અન્તર્યામી રૂપે, જવાત્માનાં કર્મની 
જવાખદારી લેનાર સાક્ષીરૂપે, નિય'તારૂપે, જવાબદારીનું રૂળ જવા- 
ત્માને આપનાર ન્યાયકર્તા રૂપે પ્રવિણ છે. તિવન્તૌ એ ઠિવિચન 
આ ખન્ને જુદા અનુભવના અથમાં છે. જવાત્મા અને પરમાત્મા 
બંને નિરાકાર છે, એકને જડવત્‌ આકૃતિ નથી. તેથી એકનાં રજ 
કણુ બીજમાં પેઠાં હોય એવો અથ ઉદ્દિણિ નથી તેમ ફલિત પણુ 
થતો નથી. સવ'વ્યાપી પરમાત્માથી કઈ પણુ દૂર નથી, કઈ પણુ 
તેના સાનની કે નિયત્રણુની ખહાર નથી; સૂય જેમ દૂર રહી પોતાનું 
તેજ સવર પર્‌ ફેલાવે છે અને સવમાં દાખલ કરે છે, મતુષ્યો જેમ. 
એક ખીનથી લિત્ત હોઈ એક ખીન્નને નનણી શકે છે, પ્રેમ કરી : 


શકે છે,-તેમ પરમાત્મા સર્વા જવાત્માઓથી ભિન્ન હોવા છતાં પોતાના 
સાનવડૅ, શક્તિવડે, અને પ્રેમવડે, તેમનામાં પ્રવિણ થાય છે, તેમના 


અન્તરતમ અન્તરની સમીપ રહે છે. આમ પ્રવિણ છતાં પરમાત્મા 
જવાત્માથી પૃથક્‌ જ છે, અને તે વધારે સપણ કરવા ઉપરના વાડયમાં 


એ બન્નેને છાયા અને આતપતનું રૂપક આપ્યું છે. પરમાત્મા તે 
આતપ છે, પ્રકાશ છે, અને જીવાત્મા તે એ પ્રકાશથી થયેલી, ગૌણુ 
પરિણુા।મરૂપ છાયા છે. પ્રકાશથી છાયા ભિન્ન છે, પ્રકાશ જે કરી 
,« શકે છે તે છાયા કરી શકતી નથી, તોપણુ છાયા પ્રકાશનુંજ ૫૨- 
ણુ।મ છે, પદાથૌની એક તરક પ્રકાશ છે અને બીજ તરક છાયા છે.. 


૨૬૮ સ્મ ને સમાજ. 





તભ 


છાયા પ્રકાશથી ધણી ધણી ઉતરતી છે. જીવાત્મા પણુ પરમાત્માથી 
ઘણુ! ધણો ઉતરતો છે. 
જીવાત્મા અને પરમાત્માને ભેદ દર્શાવનારાં ખીકા' પણુ ઉપનિ- 
ષદ વાક્યે! છે. 
ટસ્મ્રિચિમ્યઃ પરાણર્થા અચમ્યશ્ર પરં સનઃ। 
મનલલ્તુ પરા વુર્ટિકુટ્ટેરાલ્તા મછાન્પર: | 
મરઇલતઃ પર્મવ્યસમવ્યતાસ્પુરુષઃ ૫૨: | 
તુરૂષાત્ત પરં વિત્તિત્લા જાણા તા પરા રત્તિઃ ॥ 
(૧5 ર્‌ | ૬૨) 
“જ ન્દ્રિયાથી ઇન્દ્રિયોના વિષય શ્રેઇ છે, વિષયોથી મન શ્રેઇ 
છે, મનથી બુહિ શ્રેઇ છે, બુદ્ધિથી મહાન્‌ આત્મા(-જવાત્મા) શ્રેઇ 
છે, જવાત્માથી અવ્યક્ત (:પ્રકૃતિ) શ્રેઇ છે, અને અવ્યક્તથી પુરષ 
(-પરમાત્મા, બ્રહ્મ) શ્રેષ્ઠ છે. પુસ્ષથી શ્રેઇ ક'ઈ નથી. તે અન્ત છે, 
તે પરમ ગતિ છે.” 
અહિં પણુ જીવાત્મા અને પરમાત્માને ભિન્ન કલ્યા છે, અને 
પરમાત્માને જવાત્માથી તેમજ ખીન્ન સવથી પરમ દ્રેઇ કલ્યો 
છે. મન અને ખુદ્ધિ એ માત્ર આત્માના વ્યાપાર છે, અહિં કહ્યું છે 
તેમ જુદ્દાં ચેતન્ય કે જુદી શક્તિએ નથી; પણુ એ ચર્ચા આ 
સંબંધે પ્રસ્‍તુત નથી. 
વળી, પરમાત્માને ઉપરના વચનમાં પુરૂષ કલો છે. તેને 
પરમ પુસ્ષ, પુરુષોત્તમ એ નામ ધણી વાર આપવામાં આવે છે. 
ઈશ્વરને પુસ્ષપદ આપેલું ઉપનિષદ્દોમાં અતેક સ્થળે જેવામાં 
આવે છે. 
લમાઇસ્થય પુરુષ મકાન્તમ્‌ । 
(વેતાશ્વતર અ ૦૨૨ મં ૦૨૨) 
જિટિમો કગ્વેઃ પુરષ સઃ । 
(ટ્િલઈ્યુઃત-“ ₹--૨) 





જીવાત્મા અને પરમાત્મા. ૨૬૯- 





ઝાસ્મેવેટ્સત્ર આઓીત્‌ પુરષવિધઃ । 
' (્ઇજારળ્યજ ₹ 1 ૪ 1 ૨) 
વેકાજઇમેત પુરુષ મછાન્લય્‌ । 

(તયા ર્‌ | ૮) 

“ તેને અત્રય ( સહુથી પ્હેલો) મહાન્‌ પુરુષ કહે છે.” “તે દિવ્ય 
અમૂત પુસ્ષ છે.' “પ્રથમ (જગત્‌તી ઉત્પત્તિ ષ્હેલાં) આ ( હતું તે ). 
પુરૂષરૂપ આત્મા જ હતો.' “હું આ મહાન્‌ પુસ્ષને નણું છું.' પુરુ 
ષને અમૂત' કલો છે, ઇન્દ્રિયાથી અને પદાથથી પર કલ્રો છે તેથી 
એ તે! સપણ છે કે પુરસ્ષ શખ્દથી મનુષ્ય જેવી કે ખીજ કોઇ પણુ 
જડ “કે દૃશ્ય આકૃતિતો અર્થ: ઉદ્દિણ્ નથી, પુસ્ષતા એ આત્માની 
કાંઈ વિશેષતા છે અને આત્મા ન હોય તેવા પદાથ માં તે નથી 
હોતી એ અથ આ વચનેમમાં છે એ નિઃસદેહ છે. પુસ્ષ હેય તે 
શક્તિસાન્‌ હોય, શક્તિમત્ત્ત હોય ત્યાં જ પુરષતત્વ વિશેષણુ ધટે, 
એવો અથ* પુરૂષ શખ્દમાં ચાલતી ભાષામાં પણુ સાધારણુ રીતે રહેલે। 
છે. શક્તિમત્ત્વમાં બે ગુણુનો સમાવેશ થાય છે; ક્રિયા અને ક્રિયા 
કરવાનું સામથ્ય. આત્માને પદાર્થૌનું તાન છે, અસ્તિત્વના સવ 
પ્રકારનું સાન છે, અને તે સાથે તીતિનું જાન છે, એ ઉપર કહ્યું છે. 
આ સાથે પુસ્પત્વનો ગુણુ મુકીશું તો સહજ જણાશે કે આત્મા 
તે કેવળ ન્તાન જ છે કે કેવળ નસ્તાતા જ છે એમ નહિં,. 
પણુ પુસ્ષ છે એટલે જ્ઞાતા હોઈ જસ્તાનાનુસાર ક્રિયા કરવાતી તેનામાં 
શક્તિ છે, અર્થીત્‌ તેને ઇચ્છા અને ક્યાના વ્યાપાર છે. સાન એ 
તો ભાવવાચક શખ્દ છે, એકલું તાન એ જુદી વ્યક્તિ નથી. જેને 
સાન હોય, જે સાતા હોય એ જુદી વ્યકત છે, અતે સાન એ. 
વ્યક્તિતી અવસ્થામાત્ર છે. આત્મા અમૂત' છતાં પૃથક્‌ વ્યડત જ્ઞાતા 
છે અને તે સાથે પુસ્ષ છે, સાન પ્રમાણે ઇચ્છા કરી ક્રિયા 
જરી શકે છે, અતે નીતિનું તત્તત આમાં જ સમાચેલું છે. 
નીતિમાન્‌ થવા માટે નીતિનું જ્ઞાન હોવું જઇયે, નીતિ શું છે તે 


૨૭૦ પમ ને સમાજ. 


જણુવુ' જોઇએ, અને પછી તે પ્રમાણે વતન કરવાતી ₹ચ્છા અને 
શક્તિ હોવાં જનેઇએ* આ ઇચ્છાવ્યાપાર કેવળ સાન કે કેવળ નીતિ 
સરખા ભાવ માત્રથી થઈ શકે નહિ; બીક, જુદા, પૃથક, વ્યક્ત 
રહેલા કર્તા ( પુસ્ષથી ) જ થઈ શકે. આ રીતે આત્મા નિરાકાર 
અને કેવળ ચૈતન્યમય ૪તાં વ્યક્તિ છે, માત્ર તેનું અસ્તિત્વ છે-તે 
હયાતીમાં છે-એટલું જ નહિં પણુ તેને શક્તિ છે, ઇચ્છા છે, ક્રિયા 
છે. આ પુસ્ષતા છે, અને નીતિનો આધાર આ પુરુષતા ઉપર છે. 
ઇગ્રેજમાં કહે છે તેમ 1110 110011 1217 15 4 117 01 1100 
શ11, “નીતિને! નિયમ તે ઇચ્છાવ્યાપારનો નિયમ છે.' ઈચ્છાવ્યાપાર 
(વિના નીતિ અનીતિને। ભેદ કરી નીતિ પ્રમાણે વર્તન કરવાનું 
ખતી શકતું નથી. જે ધચ્છા કરી શકે અર્થાત્‌ જે પુસ્ષ હોય તે 
જ નીતિતી પ્રૃત્તિ કરી શકે. ઈંગ્રેજમાં આ પુરુષતે [0૦15૦1 કહે 
છે. આ ઇચ્છાવ્યાપારની શકિતવાળી વ્યકતતા (॥તૉંપાંતેપતા1)) 
નીતિમાં આવશ્યક છે માટે [૩૦15૦112117 ૦ €૦તે ( ઈશ્વરનું 
પુસ્ૂષરૂપ ) માનવામાં આવે છે. આપણી પ્રાર્થામાળાના 

“તમે સ્વધચ્છાબલસુક્રિયાની, 

ધર્‌ પ્રભૂ શકિત પ્રપૂણુંતાની.' 

“સણ વસ્તૂ થકી ભિન્ન પ્રભુ છે તમે 

શુદ્દ ચેતન્ય રૂપે વિરાન્ને, 

સાન ઇચ્છા ક્રિયા સબલ શક્તી થજી 

વિશ્વમાં પૂણુ પ્રભુતાથિ ગાન્ને'. 
આ વચનોમાં પણુ આ જ મત કલો છે. સ્વઇચ્છાબલસુક્રિયાની 
તીતિશક્તિ મનુષ્યમાં છે પણુ અપૂણું છે, પરમાત્મામાં તે પ્રપૂણુ છે. 
ઉપરના ખી'ન પદમાં આ વિવેચનમાં ચચૈલા સ્વઃ સિદ્ધાન્ત આવી 
જાય છે. પરમાત્મા આત્માથી તેમ જ પોતે સરજેલી ખીજ સવ 
વસ્તુથી ભિન્ન છે, તે શુદ્ધ ચૅતન્યરૂપ છે, તેનામાં સાન છે, ધચ્છા 
“છે, ક્રિયા છે, સબલ શકિત છે, આવી તેની પૂણુ પ્રભુતા છે. 


જવાત્મા અને પરમાત્મા. ર૭૨ 


આ પુરષત્વમાં પણુ જવાત્મા અને પરમાત્માનું મળતાપણુ 


'છે, ઈશ્વર નીતિનું, સદાચારનું મૂળ છે, પરમ નિધાન છે, પરમ ભાવના 
છે, પરમ આદશ છે. ઇચ્છાવ્યાપાર અને સુક્રિયાતી શકિત તેનામાં 
પરિપૂણુ છે. મનુષ્યને પણુ નીતિનું જ્ઞાન છે, નીતિમાં પ્રવૃત્તિ કરવી 
એ તેનું કર્તવ્ય છે, અને તે એ જણે છે-એ પ્રશૃત્તિ કરવાની તેનામાં 
₹ચ્છા છે અને શક્તિ છે પણુ તે અપૂણું છે. પુસ્ષપતા આ પ્રમાણે 
જવાત્મા અને પરમાત્માનો ભેદ પણુ સૂચવે છે. પૃથક્તા વિનતા 
જુદી વ્યક્તિ વિના પુસ્ષતા સ'ભવતી જ નથી, અને તેથી નીતિની 
ભાવના જે સરવમાન્ય છે તે જ પુસ્ષતા સ્થાપિત કરી જવાત્મા 


પરમાત્માનો તેમ જ મનુષ્ય મતુષ્યતે ભેદ દર્શાવી આપે છે. દુનિ- 
ચામાં ખધા મનુષ્યો એક ખીન્નથી ખરેખરા ભિન્ન છે, જુદા છે, 


બધાના આત્મા પૃથફ પૃથફ છે, તેથી જ નીતિ અનીતિને। સભવ 
છે; કેમકે આત્માઓના એક ખીન્ન પરના વ્યાપારમાં તીતિ અનીતિ 
સમાયેલી છે. એક મનુષ્યે બીન્ન મનુષ્યે સાથે કૅવી રીતે વર્તવું એમાં 
સાણુસની નીતિ અનીતિની પ્રશત્તિને ભેદ છે. દુનિયામાં એક જ મનુષ્ય 
હેય, આત્માઓ પૃથક્‌ પૃથફ ન હોય તો નીતિ અનીતિને મનુષ્ય- 
વ્યવહાર અથેહીન થઇ જય. પ્રત્યેક મનુષ્ય ખીશ્ન મતુષ્યોથી જુદો 
'હેઇ પોતાને જુદો ધચ્છાવ્યાપાર કરી શકે છે તે માટે નીતિ વિશે 
અને કતવ્ય વિશે તેની જવાબદારી છે. આ સવ ભાવનાઓનું પરમ 
સ્વરૂપ પરમાત્મામાં છે અને તે તરફ મનુષ્યે ઉપસપણુ કરવું એ 
તેની ઇચ્છા છે. 

ઇશ્વિરતું આ ખરૂં સ્વરૂપ નજનણુવું ધણું જરૂરનું છે. તે વિના 
ઘ્રમમાં સત્ય માગે: ગમન થઇ શકતું નથી. તે વિના સતુષ્યને 
ઈશ્વર સાથેનો પોતાને સંબંધ તથા ₹શ્વર તરફની પોતાતી જવાબ- 
દારી સમન્નતાં નથી. તે વિના નીતિનું તત્ત્વ ત્રહણુ થઈ શકતું નથી. નીતિ 
તે સસારની સગવડ કે શૈભા માટે પાળવાની છે એમ તથી. જે 


નીતિનું નિધાન છે તેના નિયમને અને તેણે આત્મામાં મુકેલી જૃત્તિને 
અતુસરવા માટે તીતિ પાળવાની છે. 


ક 


૨૭૨ ધમ ને સમાજ. 





આ ખરા સ્વરૂપનું સાન ઇશ્વર આપણુને પ્રાતત કરાવે અને 
સુમાગે" આપણી પ્રભત્તિ કરાવે એ ₹૫ચ્છા ચિત્તમાં નિરંતર 
રહેવી ન્નેઇએ. 


ઝક સસતે1 મા અહ મમચથ | લમસોા મા સથોતિમેમથ । 
મૃલ્યો્મામૃવંમમય  ઞાતિસયીસ્મ ઘષતિ સ્ત્ર ચત્ત «જ્તિળ સુર્સ 
તેન માં પાછિ ત્તિલ્યમ્‌। 


પ્રભો ! “અસન્માગ*માંથી અમને સનન્‍્માગ'માં લઇ નાએ।. અંધ- 
કારમાંથી અમને પ્રકાશમાં લઈ નજ્નએ. મૃત્યુથી અમને અમૃત- 
ધામમાં લઇ જાએ. અમારા સમક્ષ તમે પ્રકાશમાન્‌ થાએ. પરગેશ ! 
તમારં જે પ્રસન્ન વદન તે વડે નિત્ય અમારૂં સંરક્ષણુ કરે. નણ- 
જીપા છિ વેવ 





વૈષમ્યનૈઘેણ્યઃ-- 





( અમદાવાદ પ્રાથના સમાજમાં અપાયેલે। ઉપદેશ ). 

મેસ્સીયાં નામે એક ફ્રેન્ચ ધમૌપદેશક કહે છે, “હે પ્રભુ! છું 
અમારાં કૃત્યોનાો અત્યત સહનશીલ અને અત્ય'ત દયાવન્ત ન્યાયકત્તપ 
છે, અને અમે તો તારાં કૃત્યોના અતીવ ઉત્ર પરીક્ષક અને નિંદક 
બનીએ છીએ. અમે વારવાર તારી પાસે ન્યાયનો ખુલાસો માગીએ 
છીએ, અને તું ન્યાય પ્રમાણે અમને શિક્ષા કરવાનું વિલ બિત રાખે 
છે. તારા જે અતીવ પૂજનીય હેતુ તેના અથ સમનવવાતી અમે 
તને નિય માગણી કરીએ છીએ, અને તું તો અમારી ઇચ્છાઓ 
અને અમારી ફૂુતિચેનો જે વિકટ જવાબ અમારે આપવાને છે તે 
લેવાનું મુલતવી રાખે છે. હે મારા પ્રભુ ! માણુસ તારી સાથે જે રીતે 


--“ જ્ઞાનસુધા ”, સન ૬૮૯૭, માચ“-એપ્રિલના અ'કમાં છપાચલે. 


વૈષમ્યનેર્ઘણ્ય. ૨૭૩ 
વર્ત છે તે રીતે તું તેતી સાથે વત્તઃ'તો હોય તે! માણુસનું શું થાય ? 
તારામાં દોષ કહાડવાની માણુસ જેવી ઈચ્છા કરે છે તેવી ઇચ્છા 
માણુસને અપરાધી ઠૅરાવવાની તું કરે તો શી ગતિ થાય ?--અંને 
તારા ચમત્કારની જેવી સખત નજરથી માણુસ પરીક્ષા ડરે છે તેવી 
સખત નજરથી તું માણસના દોષતી પરીક્ષા કરે તે ડયાં જવું ?' 

ધશ્વિર ન્યાયકારી છે અને દયાસિન્ધુ છે એ વાતનો આ વચન 
ધ્યાનમાં લઇ વિચાર કરીશું, અતે જેએ। ઉપશ્વિર પર વેષમ્યને્ધણ્યનેો 
દોષ મુકે છે, ઈશ્વર સર્વને સરખો ન્યાય આપતો નથી અતે કરતા 
કરે છે એવો આરે[પ મુકે છે-તેમના મતની પરીક્ષા કરીશું, 

આપણે સારી પેઠે નનણીએ છીએ કે મનુષ્યની શક્તિ ધણી 
થાડી છે, મનુષ્યનું સાન ધણું પરિમિત છે. મનુષ્યની બુદ્ધિ, તર્ક, 
કલ્પના એ સવની ગતિ ધણી કહેવાય છે તોપણુ તે સર્વ ખહ 
ઓછે સુધી જઇ શકે છે એમ ખાતરી થયા વિના રહેતી નથી. 
મતુષ્યને એક રજકણુ વિશે, એક પરમાણ વિશે પણુ સંપૂણું સાન 
નથી, અને પદાર્થોના ધર્મ વિશે જેમ જેમ વધારે માહિતી મળતી 
જાય છે તેમ તેમ જાણવાનું કેટલું ખધું ખેહષદ છે અતે ન્નણુવાની 
શકડિત કેટલી ખધી થોરી છે તે વધારે સમજતું નય છે. મનુષ્યને 
પાતાના વિશે, શરીર વિશે, આત્મા વિરો, આત્માના ભૂત ભાવિ વિશે 
સંપૂણુ સાન નથી, આત્માના વર્તમાન વ્યાપારની અંદરની વબ્રટના 
વિરો સ'પૂણુ સાન નથી. ઇન્દ્રિયજ્ઞાનમાં ચક્ષુ શ્રાત્રાદિ ઇન્દ્રિયો વડે 
જજણુય તેટલું જ તે જણી શકે છે, પણુ એથી વધારે ન્નણુવા નેવું 
નથી એવે નિશ્ચય કરી શકતો નથી. મનુષ્યને જે સવ સાન થાંય 
છે તેની પ્રતીતતનાં સાધન પણુ તેના સ્વાભાવિક વિશ્વાસમાં જ 
રહેલાં છે, ખીજ ક'ઈ નથી. મનૃષ્યનું ત્ઞાન આટલું અલ્પ છે, અને 
તેની ક્રિયાશક્તિ તેથી પણુ અલ્પ છે. જેટલું તે જણી શકે છે 
તેનો લક્ષાંશ પણુ તે ઉત્પન્ન કરી શકતો નથી. એક તૃણુ 
પણુ સરનવવાને તે અસમર્થ છે. તે છતાં મતુષ્યની . કેવી ધજ્તા 

૧૮ 


૨૭૪ ધર્મ ને સમાજ. 
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છે કે તે ઈશ્વરના કાર્યોમાં અને નિયમોમાં ખોડખાંપણુ કહાડવા નાય 
છે! શા માટે ધશ્વરે આમ કર્યું ને આમ ન ડકયું, ઈશ્વરે અન્યાય 
મમ કર્ચો અને આ રીતે ન્યાય કેમ ન કર્યો, એવા કુતર્ક મનુષ્ય કરે 
છે. છુટીછઠવાઈ બાબતોમાં જ આવા મિથ્યા દોષ કહાટી તે અટ- 
કતો નથી, પણુ આખી સૃણિની રચના અને આખા વિશ્વનું બંધા- 
રણુ તેને ખામીભરેલું જણાય છે, અને, પૃથ્વી શા માટે આવી 
કરી, સૂય" શા માટે આવે કર્યે, પ્રાણીએ શા માટે આવાં કયા, 
સમનુષ્યજવન શા માટે આવું કયું, એવી પશ્વિરતી ભૂલે કહાટી ઈશવરે 
રું કરવું નેપ્તતું હતું તે વિશે સ્રચનાએ કરવામાં તેએ ઉદારનૃત્તિ- 
વાળા ખતી ન્નય છે. પોતાની બુદ્ધિશક્તિ ઉપરાંત ઈશ્વરની સણ વિશે 
તક દોડાવવાની આ પ્રવૃત્તિ ધણાને મોહમાં નાખે છે, અને, 
પ'ડિત, વિદ્દાન, તત્ત્વાચિતક વગેરે અનેક પદવીથી મહત્ત્વ પામેલા 
પુરૂષ પણુ ભૂલમાં પડયા છે. કોઈને ઇશ્વરે શા માટે સૃછિ 
સ્રજ તે અગમ્ય લાગ્યું છે, કોઇને પશ્વિરે મતુષ્યોનતે પશ્વિર 
જેવા કેમ ન કયો તેનું કારણુ સમજ્યું નથી, કોઇને : ઈશ્વરે 
સર્વ મનુષ્યને સરખા ન કર્યા એ વિષમ જણાયું છે, કોઇને 
ઈશ્વરે મૃત્યુ શા માટે નિર્માણુ ક્યું એ મુક્કેલી નટી છે, 
ક્રોધને ઈશ્વરના રચેલા સ'સારમાં પાપ અને દુઃખનું અસ્તિત્વ છે 
એ નિઘૃણુતા--ક્રતા--ખુલાસા વગરની છે એવો ભાસ થયે છે, 
કોઇને ઇશ્વરે મનુષ્યબુદ્ધિમાં ભેદ શા માટે થવા દીધો એ ૨ 'કાનું 
નિવારણુ થયું નથી. આવા આવા સ શયથી મનુષ્ય ભ્રાન્તિમાં 
પડયા છે, અને પરિણામે કેઈ નાસ્તિક થયા છે, કેઇઇ શ'કાવાદી 
બન્યા છે, કેઈ પોતાને જ બહમ કહેવડાવા લાગ્યા છે, કોઇએ 
પાપ, સેતાન, માયા એ સર્વને ઈશ્વરથી સ્વત'ત્ર શકિતઓ માની છે, 
કાઈએ ઈશ્વર સૃ૪િ સ્રજ વેગળા ખસી જય છે એ મત ગ્રહણુ 
કચ છે. પોતે ઉભી કરેલી મુશ્કેલીઓને લીધે ઈશ્વરના ન્યાયને 
ખુલાસો ન સમળયાથી ક્રોઇ એ પુનર્જન્માદિ કલ્પિત મત શોધી 
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'કૈહાડયા છે, કોઈ એ સવ*ત્ર કમનતું જ છે--ઈશ્વરતી શક્તિ 
નથી--એમ શેધી કહાડયું છે, કોઈ એ પાપ પુણ્યની ખે જુદી સ્વતંત્ર 
શક્તિએ માતી છે. આ સવ* મુતર્કમાં ઈશ્વરતી નિન્દા થાય છે, ઈશ્વરનો 
અપરાધ થાય છે એનું ભાન રહેવું નથી. મનુષ્યની પોતાની વિચારશક્તિ 
કેટલી ઓછી છે, એ શક્તિના આપનાર કાણુ છે, તેનું સામથ્ય' કેટલું 
અધું વધારે છે, તેતો પ્રભાવ કેવો અનન્ત છે; એ સવની તેની 
આપેલી બુદ્ધિનો ઉપચોગ તેની પાસે જવાખ માગવામાં ડરવામાં 
મનુષ્યને વિસ્ષ્ૃતિ થાય છે. તેમ જ મનુષ્ય એ પણુ ભુલી નય છે 
કે ઈશ્વર ન્યાયસિન્ધુ છે, મતુષ્યમાં ન્યાયની ભ્રાવના મુકનાર તે 
જ છે, ન્યાયનું તત્ત્વ તેનામાં પરિપૂણુ છે, ન્યાયમય રચના કેવી 
રીતે કરવી તે તે સારી રીતે ન્નણું છે અને તે એકલે જ ન્નણે છે, 
૬શ્વરનો ન્યાય મનુષ્ય સાખીત કરી ન આપે તો ઈશ્વરને માથે 
કલક રહી “ય એમ છે જ નહિ. છતાં, જે દોષ કહાડવામાં આવે 
છે તે દોષ છે કે કેમ તે તપાસી ન્નેઈએ કે ચિત્તનું સમાધાન 
દઢતર થાય. 


ઇંત્રેજી કવિવર મિલ્ટન કહે છે, “ઈશ્વર જે રીતિયોથી સંસારનું 
નિયમન કરૅ તે ન્યાયયુક્ત છે અને તેની ન્યાયયુક્તતા માણસને 
સમન્નવી શકાય તેમ છે;* સિવાય કે જે એવા હેય કે પશ્વર છે 
જ નહિ એમ માનતા હોય. એવા કોઇ હોય તે તે અપ્રસિદ્ધ છે; 
કારણુ કે એવા મતની કોઈ ઠેકાણે શાળા નથી, પણુ મૂખ નું હદય 
એ જ (તેની શાળા છે ) અને તેમાં શિક્ષક તેના પોતાના સિવાય 
બઔજાં કોઈ નથી પરતુ એવા વધારે છે કે ધશ્વરતી રીતિયેો! ન્યાય- 
યુક્ત છે એ વિશે શકા કરે છે, તેમને એ રીતિયે। તેના નિયમોથી 
વિરુદ્દ જતી લાગે છે; પછી તેએ ભ્રમણુ કરતા વિચારતી લગામ 
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છુટી સુકી દે છે, અને ઈશ્વરની કીતિને એમાં કેવી હાનિ કર્વાને' 
પ્રયત્ન છે એ લક્ષમાં લેતા નથી. આખરે, પોતાની જ મુસ્કેલીઓમાં 
ગુ'ચવાયાથી છેડવવા જતાં વધારે ગુ'ચવાતા ન્નય છે, અને નિણુષયથી 
વધારે ને વધારે ડૂર જતા જાય છે; પણુ કદિ પોતાને સંતોષ થાયે 
એવો ખુલાસો તેમને જડતે। નથી. જણે કે જે અનન્ત છે તેને 
તેએ સીમામાં લાવી મુકવાના હોય !' મનુષ્યે બુદ્ધિના ઉપયોગ ને 
કરવો એમ કહેવાનો હેતુ નથી. ઈશ્વરે બુદ્ધિ ઉપયોગ કરવા સારૃ 
જ આપી છે, અને તે ઉપયે।ગથી વ્હૈમ તથા ભ્રાન્તિમાં પડતાં અટ- 
ઝવું એ બુદ્ધિમાન્નું કર્તવ્ય છે, સ્વખણુદ્દિના ઉપચોગ વિના જુદી 
શ્રહ્ઘાપણુ ન રાખવી નેઇએ, અને ઈશ્વર વિશેના અસત્ય વિચાર 
જીદ્ધિ વાપરી દૂર કરવા જેઈ એ. ઈશ્વરે સત્યપ્રતીતિ માટે આપેલી 
ખ્રુદ્ટિતા એ કાય માં ઉપયોગ ન થાય તે। એ દાન વ્યથ ન્નય.. 
પરતુ ધશ્વરે એ બુદ્ધિની સીમા ખાંધી છે, અતે કત્તવ્ય કે ધર્મનું 
યથાથ જ્તાન પ્રાપ્ત કરવા સાર્‌ એ સીમાની પાર્‌ જવાની જરૂર પડતી 
નથી. એ સીમાની પાર જવાને મિથ્યા પ્રયત્ન કરતાં મનુષ્ય ભ્રમિત. 
થાય છે અને મિથ્યા કુતકમાં ગુ'થાય છે. 

ત્યારે, જ્યાં સુધી મનુષ્યબુદ્ધિના અવકાશ છે ત્યાં સુધી જઇ 
વિચારી ન્નેઇએ કે ધઈશ્વરતી રચનામાં વૈષમ્યનેવ્રણ્ય છે એમ આરોપ 
કરવામાં આવે છે તેમાં સત્યતા કેટલી છે. દુનિયામાં સવ મનુષ્યો 
સરખા નથી, મનુષ્યોની સ્થિતિ અને સંપત્તિ ભિન્ન ભિન્ન છે એટલું 
વૈેષમ્ય તો છે જ, પણુ એ વિષમતામાં અન્યાય કે સંકટ નથી. 
સહેજ વિચાર કરીશું તો માલમ પડરે કે બધા માણુસો સરખા 
નથા એથી જ દુનિયાનો વ્યવહાર ચાલી શકે છે અને દુનિયાના 
વ્યવહારમાં જે સુખ છે તે મળી શકે છે. બધા મતુષ્યો ખેડુત હોય 
તો જેમ જ'દગાનીનાં ખીજ સુખસાધન મળી શકે નહિં અને દુનિ- 
યાના આચારવિચારમાં ઉત્કષ થઇ શક્રે નહિં, તેમ બધા સતુષ્યે 
રાજ કે રાજ્યકત્તા પણુ હોઇ શકે નહિં. મનુષ્યોની સ્થિતિ ભિન્ન. 
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“ભિન્ન છે તેથી જ તેએ એક ખીજને ઉપયોગી થઈ શકે છે અને 
એક ખી”નની દરકાર રાખી શકે છે. મનુષ્યોની સ્થિતિ ભિન્ન ભિન્ન 
છે તેથી જ મનુષ્યો ઉદ્યોગી થઇ અમુક અમુક લદ્દ્યે પ્હાંચવાના 
પ્રયત્નમાં પ્રશૃત્ત રહે છે. મનુષ્યોની સ્થિતિમાં ભિન્નતા ન હોય તે 
દુનિયામાં ક'ઇ કત'વ્ય કરવાનું ન રહે, પરોપકાર કરવાનું ન રહે, 
પ્રયત્ન કરવાનું ન રહે, ઉદ્યમ કરવાનો હેતુ ન રણે, આળસુ થવામાં 
પ્રતિખન્ધ ન નડે. પશુઓની દરૅક જાતમાં સ્વ વ્યક્તિમાં સરખી 
હોય છે, કે!ઈઇઇ એક ખીનથી ઉંચી પદવીએ પ્હાંચતું નથી, પણુ 
અુહ્ધિમાન્‌ મનુષ્યને એવી સ્થિતિ નિરાશાભરેલી થઇ પડે. બુદ્ધિનો 
ઉપયોગ, પ્રયત્નનું ફૂલ, સદાચરણુનું પરિણામઃ એ સર્વ, ભિન્નતામાં 
જ શકય છે, માટે આ વિષમતામાં અન્યાય નથી, પણુ 
ચોગ્યતા પ્રમાણે ફૂલ મેળવવાના ન્યાયનો એ માગ છે. વળી એ 
પણુ પ્યાનમાં રાખવું જેઇએ કે ધત, સત્તા, વગેરૅની વિષમતા પરથી 
સુખ દુઃખતી વિષમતાનું ધોરણુ ખાંધી શકાતું નથી. સુખ આત્માના 
સંતોષમાં છે, અને એ સંતોષ વિના સુખ કદિ મળી શકતું નથી. 
ગરીખ કે અપગ એટલા દુઃખી અને ધનવાન્‌ કે નિરોગી એટલા 
સુખી એવો સાવત્રિક નિયમ નથી. ગરીખનું ઝુડુંબસુખ ધનવાનતે 
દુલ'ભ થાય છે. એવું પણુ નનેવામાં આવે છે કે મનુષ્યો આંખે અંધ 
થયા પછી વિશેષ બુદ્દિબળ પ્રાતત કરે છે અને મ્હોટી “ખ્યાતિ મેળવે 
છે. અમુક સ્થિતિને સુખી ગણુવી કે દુઃખી ગણુવી એ વિશે વખતે 
મતભેદ પડશે, પણુ આટલું તો નક્કી છે કે જે સ્થિત સુખી છે 
તેની કિમ્મત ભિન્નતાને લીધે જ છે, ભિન્નતા ન હોય તો સુખ 
શામાં હેત તે જ કલ્પાતું નથી. તેથી વિષમતામાં અન્યાય છે કે દોષ 
છે એમ માનવાનો કઇ આધાર જ નથી. 
નેધણ્યનેો આરેપ પણુ એવે જ નિમૂલ છે. એ ખરૂં છે 
દુનિયામાં ઠેકાણે ઠેકાણે દુઃખ જ્નેવામાં આવે છે, અતે ઈશ્વરને 
પ્રેમમય પિતા માનનારને સ્વાભાવિક રીતે એ પ્રશ્ત થાય છે કે 
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નિયતામાં પ્રેમ હોય ત્યાં તે સાથે દુઃખતી રચના કેમ સંભવે. આ. 
પ્રશ્નનો વિચાર કરવામાં દુઃખના ખે પ્રકાર પાડીશું, એક પ્રકારનાં 
દુઃખ માણુસતી ભૂલથી ઉત્પન્ન થાય છે, અને બીન પ્રકારનાં દુઃખ' 
માણુસની ભૂલ વિના ઉત્પન્ન થાય છે. ધણાં દુઃખ એવાં છે કે તેને 
આ ખેમાંથી કયા પ્રકારમાં મૂકવાં એ નિણુય કરવો! કઠૅણુ છે. 
પરતુ જે દણિબિન્દુથી ચર્ચા કરવાની છે તેમાં આ ખહુ સછહત્ત્વનું 
નથી. વ્યાધિ, દરિદ્રતા, વગેરે દુઃખો! ન્યારે મતુષ્યની ભૂલથી થાય છે 
ત્યારે ઈશ્વરનું નેધેણ્ય છે એમ કહી શકાશે નહિ, કેમકે એ આપત્તિ 
દૂર કરવાની અગમચેતી સારૂ ₹શ્વિરે માણુસને ખુદ્ધિ અને સાધન 
આપેલાં છે, અને તેનો અનાદર કર્યાથી માણુસને એ દઃખ થયું 
હોય છે. પર'તુ એમ કહેવામાં આવશે કે દુઃખને એવો સભવ 
ઘશ્રિરે સૃષ્ટિમાં મુક્યો જ શું કામ ? દુઃખ ઉત્પન્ન જ થાય નહિં 
ગ્રેવી રચના તેણે કરી હોત તો તેના પ્રેમમય સ્વભાવને સચે તે 
પ્રમાણે સવ એકદમ સુખી થાત. વિચારી નનેતાં માલમ પડશે કૅ 
આ શ'કા કેવળ નિબ'ળ છે. સૃણ્િના પદાથોના જે કુદરતી નિયમે! 
છે તે અચલ છે તેને લીધે આપણી શારીરિક પીડા ધણે ભાગે થાય 
છે. હવે મતુષ્યસ્વભાવનું લક્ષણુ બંધાય તે માટે તેને કેળવવા સારે 
નિયમોની આ અચલતા આવશ્યક છે. ઝુદરતના નિયમો કે!ઈ કોઈ 
વાર બદલાઈ જતા હોય તો મનુષ્યના ખધા પ્રયાસ સ્ત'ભિત થઇ 
જાય; આત્મનિય'ત્રણુ, ડહાપણુ, અગમચેતી, એ ખબધાંનો નાશ થઈ 
નય, અમુક પરિણામ માટે શા ઉપાય લેવા તે કોઇને સ્રઝે નહિ, 
કમકે તે ઉપાયથી પરિણામ થશે એવે નિશ્ચય રહે નહિ'. કુદરતના 
નિયમો આ પ્રમાણે અચળ છે તે માણુસના જ સુખને માટે છે, તેને 
અનુસરી તે સુખ પ્રાપ્ત કરી શકે છે. અચલતા આવશ્યક છે તો 
માણુસ એ નિયમો ન્નેડે યારે તેણે દુઃખ ખમવું જ જેઇએ. માણુસે 
આ નિયમે! તોડૅ નહિં અને પાળે તો શરીરનાં ઘણાં દુઃખ અટકાવી 
રાકાય. બેદરકારીથી, સ્વચ્છ'દ વૃત્તિથી, અતે દુષ્ટતાથી કુદરતના 
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નિયમનું ઉલ્વધન કરવાથી મનુષ્યને જે દુઃખ થાય છે તે દયાભરૅલી 
સાવચેતી છે, સુખના ઉપાય મનુષ્ય પાસે લેવડાવવાને એ માગ છે. 

સવ મતુષ્યો ખરે રસ્તે જ જય એવી ઈશ્વરે ધટના કરી હોત 
તો દુનિયામાં દુઃખ હેત જ નહિં એમ પણુ નકિં કહેવાય. કારણુ 'કે 
આવી ધટનામાં આત્માની ક'૪ કેળવણી ન રહેત, દરેકને ઇચ્છા- 
વ્યાપાર કેરી પોતાનો સ્વભાવ ખાંધવાનો અવકાશ ન રહેત, આત્માને 
વગર-પ્રયત્ને પુણ્યવાન્‌ બનાવી દીધો! હોત તે! પુણ્યમાં ક'ઇ મહત્ત્વ 
ન રહેત. આત્મા નનતે ઇચ્છા કરી ખરા ખોટામાંથી ખરા માર્ગ 
પસ'દ કરી તેમાં પ્રભૃત્ત થઇ ઉત્તમતા પ્રાપ્ત કરે એમાં જ સણત્ત્વ 
છે; અને દુઃખના સભવને લીધે સુખ તરક્‌ પ્રન્તિ કરવાની તેતે વધારે 
પ્રેરણા થાય છે. કલ્યાણુ માટે દુઃખના અભાવ કરતાં આત્મપ્રયત્ન 
વધારે આવરયક છે. આ રીતે છે તેવી ધટના જ માણુસના ઉદ્ધાર 
માટે શ્રેઇ છે. 


એવા પણુ પ્રસ'ગ હેય છે કે ન્યાં એકની ભૂલથી અનેકને 
દુઃખ થાય છે. આગગાહીના એન્જન-ડાઈવરતી ભૂલથી કે વહાણુના 
કપ્તાનની ભૂલથી ઉતારૂઓ મૃત્યુ પામે છે; પિતાના દુરાચારથી સ'તાન 
દરિદ્રી અને રોગી થાય છે. પરતુ ઉપર કહ્યું કે માણુસના સુખ માટે 
જુદરતના નિયમોની અચલતા આવસ્યક છે. એ અચલતાને લીધે જ 
માણુસને જવાખદાર્‌ ગણી શકાય છે, એ અચલતાને લીધે જ જેમના 
હાથમાં બીન્નની સભાળ હોય તેમને સાવધાન કરી શકાય છે. 
એન્જઝન-ડાાઇવરે! અને કપ્તાનો ધણે ભાગે ઉતારૂ્એાની સ'ભાળ રાખે 
છે, પિતાને સ'તાનની સ્થિતિની ષ્રીકર રહે છે, તે નિયમોની અચલતાને 
લીધે. નિયમો કદિ કદિ ફેરવાતા હોય તો સાવચેત અને સાવધાન 
રહેવાની કોઈને ફેરજ પાડી શકાય નહિં. આ રીતે જે દુઃખો! માણુ- 
સતી ભૂલને લીધે થાય છે તેમાં નૈવણ્યનો અંશ લેશ માત્ર નથી. 


-“્ૂ્ગ્ક-ક- 


થુ ણ્ય બાખતનો ઉપાની દલીલ 1૯ [ઉ*૦૫ળાંડ ત11તૈ 11101૯3 
બ 1રલાછ્ઠાંબળ, ૪7 0 /1છ1, 4. 7 , એ ગ્રન્યમાંથી લીધી છે. 
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હવે, જે દુ:ખ માણુસની ભૂલ વિના આવી પડે છે તે વિશે 
વિચાર કરીએઃ ધરતીક'પ, જ્વાળામુખી પર્વતનું ફાટવું, વાવાઝોડાં, રેલ, 
મરકી, વગેરે વિપત્તિઅ આ પ્રકારની છે. આ વિષયને વિચાર કરતાં 
ષ્યાનમાં રાખવું જેઈ એ કે સૃષ્ટિ છે તેવા પ્રકારની શા માટે રચાઈ 
છે એ પુછવું વ્યર્થ છે; આવા નહિં તો સૃણિ ખીન્ન કયા પ્રકારની 
થવી ન્નેઈતી હતી તે આપણાથી દર્શાવી શકાય તેમ નથી. સૂષિ 
ક્રેવા પ્રકારની થઈ છે તે આપણે ધીમે ધીમે સમજ શકીએ છીએ 
એટલું જ આપણું સામથ્ય છે. યારે પ્રશ્ન એ રહે છે કે રષ્ટિના 
ઝુદરતી નિયમોમાં કદિ કદિ મહાસ'કટનો ઉદ્ભવ છે તે છતાં માણુ- 
સને શા માટે સ'કટ પડે એવી સ્થિતિમાં મુકવામાં આવ્યો છે. અપૂણુ 
માનથી મનુષ્યો આવી વિપત્તિને દૈવીકેપ માનતા અને માને છે. 
માણુસોનાં પાપતી શિક્ષા માટે એ દુઃખ ખમવાં પડૅ છે એ વિચાર 
આ ખુલાસામાં રહેલો છે. પર'તુ, જડપદાથેના ધમોનું નિયત્રણ 
નીતિના ધર્મોના નિય'ત્રણુથી જુદુ' પણુ પ્રવર્તે છે એ ધ્યાનમાં 
રાખવું જોઇએ. ડુદરતના ઇતિલાસમાં સ્થળે જડપદાર્થોના ધમૌથીજ 
ધટના થઈ છે અને તેમાં નીતિ અતીતિનોા કે પાપ પુણ્યનો અંશ 
સમાયેલો નથી એ લક્ષમાં લેતાં આવા બનાવોના ખુલાસો સમન્નશે. 
ધરતીક પ થાય છે, ન્વાળામુખી ફાટે છે, એ બનાવોથી પૃથ્વીના 
પડની ઉત્પત્તિ ભૂત કાલમાં કેવે પ્રકારે થઇ અને હાલની સ્થિતિનો 
તે નડે શે સબંધ છે તે સમક્નય છે. આથી જણાય છે કે ઉત્પાત્તિ- 
ક્રિયા હજી અપૂણું છે, ઉત્પત્તિનો ક્રમ હજ ચાલે છે, અને તે ક્રમ 
એટલે સુધી આવ્યે] છે કે કેટલીક જમીન રહેવાય એવી થઈ છે પણુ 
તે ખધી જમીન તુટી પડવાના ભયથી વિમુક્ત નથી. પૃથ્વીને ગાળો 
ટણાડે પડી બંધાતો ગયે તે ક્રમમાં કયા વખતથી પ્રાણીઓની વસ્તી 
રર્‌ થવી જોઇતી હતી એ પ્રશ્નનો નિણુંય મનુષ્ય શી રીતે કરી 
શકરે ? પૃથ્વીમાં એક પર એક આવતાં પડ બંધાઇ રહે અને તે પરનાં 
પડ બંધાઈ રહે, હવા પથરાઇ રહે, ખડ જુદા થઈ રહે, નદીએ 
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વહેતી થાય, ખીણો ખોદાઈ ને પોલી થાય, અને ખી નાખવાના 
બાગ જેવું બધું તૈયાર થઇ રહે, તોપણુ પૃથ્વીમાં સમતોલ સ્થિરતા 
થઇ રહે યાંસુધી પ્રાણીએની વસ્તી ઉત્પન્ન થતી બંધ રહેવી જઇએ ? 
અથવા, લાખો વર્ષઃ આમ પ્રાણી વગરની ઉજજડ સ્થિતિમાં ચાલ્યાં 
જાય તે ડહાપણુથી ભરેલા નિય'તાને નકામો કાલવ્યય ન લાગે? 
અને કોઇક વખત સહાર થવાનો સભવ રહે તોપણુ પ્રાણીની ઉત્પત્તિ 
એકદમ શરૂ કરવાની તે આસા ન આપે? જે દેશમાં ધરતીક પ વગેરે 
ઉત્પાત ખીનજ્ન બધા કરતાં વધારે થાય છે ત્યાં પણુ તે એટલા થેડા 
થાય છે કે પદાથ વિત્તાનની શોધ કરતા પ્રવાસીઓને અડધી જ'દ- 
ગાની પુરી થાય ત્યાં સુધી તે જડતા નથી, અને સજવ સૃણિતી જે 
અગણય સંખ્યા અખ'ડ ચાલુ રહૈ છે તેની આગળ આવી રીતે કર્વાચિત્‌ 
થતો નાશ કઇ પણુ ગણતરીમાં નથી. માટે, પૃથ્વીનું પડ છેલ્લી વારનું 
સ્થિર થાય ત્યાં સુધી પ્રાણીએ તી ઉત્પત્તિ કરતાં અટકવાનું બ્રેયકારી 
સૃષ્ટિકર્તાને ક'ઇ કારણુ નથી. 


વાવાઝોડાંના તોફાનથી જ'ગલ ઉખડી નય છે, વહાણુ ઉંધાં 
વળી ન્નય છે, રેલથી ખેતર ને મેદાનો પાણીમાં ડુબી ન્નય છે, 
વરસાદ બંધ થઇ જવાથી દુકાળ પડે છે; આ ખધી ખીનાઓને પણ 
'ઉપરનું જ તત્ત્વ લાગુ પડૅ છે. નીદિનિય-ત્રણ્‌ લક્ષમાં લેતાં કય1 અપ- 
રાધ માટે આ શિક્ષા છે તે ખાળવા જઈશું તો ખુલાસો નહિ જ 
જડે. પણુ નીતિનિયત્રણુ કરનારતી સૃષ્ટિમાં પદાર્થોનું નિય'ત્રણુ આવું 
કમ હોઈ શકે એ પ્રશ્ન થાય તો આવા કેટલાક બનાવોની ' અગાહી 
નજર કરી આખી રચના તરફે દણિ કરવાતી જરૂર છે, એકલા 
એવા ખનાવોા પરથી આખી રચના વિશે મત ખાંધી શકાય નહિં. 
આ ખનાવે વાતાવરણુ અને અંતરીક્ષના નિયમોને અનુસારે થાય છે. 
એ નિયમોને લીધે જ પ્રાણીએ જવી શકે છે, ઉત્પન્ન થાય છે. ગતિ 
કરે છે, વૃદ્ધિ પામે છે, અને સૂર્યનો તાપ અનુભવે છે. તેથી જે 
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નિયમો એક ધડી કે એક દિવિસ નાશકારક થાય છે તે જ નિયમે! 
નિત્ય પ્રાણુદાયક બની રહે છે. કુદરતનો હેતુ અને તાત્પય ન્નેવાં 
હોય તો કોઇ વખત ક્ષણુ વાર ઉથલપાથલ થાય તે પરથી નહિં પણુ. 
જે શાંતિ અને આન'૬દ કાયમરૂપે પ્રવર્તી રહે છે તે પરથી પરીક્ષા 
કરવી જેઇએ. ખરેખરો પ્રશ્ન એ જ છે કે, કુદરતના જે નિયમો 
વિરો ફરિયાદ કરવામાં આવે છે તેથી શું એવું નુકસાન થાય છે 'કે 
કદિ થવા જ ન્નેઇતા નહોતા; કે કે!ઈ કોઈ વખત તેમનાથી વિપત્તિ 
થાય તેોપપણુ જે પ્રાણીઓના જીવનને માટે તેએ આવશ્યક છે તેમના 
ઇતિહાસમાં આટલું ખાદ કરતાં પણુ સુખનો ઘણે મ્હોટો શેષ 
બાકી રહે છે ? આ ધેરણુ લાગુ પાડતાં કોઈ એમ કણો શકશે કે 
સાનવાન્‌ કલ્યાણુકારી જગત્કર્તાએ પૃથ્વીના નિયમો રચવા 
ન્નેઈતા નહોતા ? 

રોગ, મરકી, વગેરે ઉપદ્રવા પણુ આ જ વગમાં આવે છે. 
પ્રથમ દણિએ એમ લાગરો કે ઉપર કહેલા ઉત્પાતો કોઇ વિસ્તીણું 
પ્રદેશમાં ફેરી વળે છે અને પ્રાણીએ તેમાં અકસ્માત્‌ સપડાઇ ન્નય 
છે, પણુ રોગ મરકી વગેરે તો પ્રાણીઓ પર જ આવી પડે છે અને 
તેમને જ અથે થયેલાં લાગે છે. પરતુ, વિચાર કરતાં જણાશે ક્રે 
આ ઉષપદ્રવો પણુ એ ઉત્પાતોના વગના જ છે. માત્ર એ ઉપદ્રવોનાં' 
કારણુ હવામાં અને પાણીમાં ગપ્ત રહેલાં હોવાથી જણાતાં નથી;: 
અને તેથી તેમતી અસર જ પ્હેલી માલમ પડે છે. તેમ ન હોય તો 
વગર્‌ ખખર પય્યે શરીર પર એકાએક થઈ આવતા હુમલા સરખા 
એ ન જણાય, આ ઉપરવેોનાં કારણુ જડે અને તેની પ્રથમથી 
ખખર પડે પછી જડ પદાથ'તા નિયમોથી થતા બીન્ન ઉત્પાત જેવું 
જ તેમનું સ્વરૂપ છે અને ખુલાસો પણુ એ જ છે. વિશેષતા આ 
છે કે મરકી સરખા ઉપદ્રવ બહુ ફેલાય ત્યારે બહારના પદાથો અને 
શરીરના સંબંધથી તેમની ઉત્પત્તિ થાય છે તે છતાં શરીરર્ચના પર 
વિશેષ આધાર રહે છે, અને અમુક શરીરવાળાને રોગ થાય છે તથા 
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અમુક રરીરવાળાને રગ નથી થતો. આ રીતે જે રગ ફેલાયાથી. 
ઢોરને ક્ષય થાય છે તે રોગથી પક્ષીએ પર ક'ઈ અસર થતી નથી. 
પ્રાણીએના આખા વગની શરીરરચના એકસરખી હોવાથી અમુક 
આખા વગને આમ હાનિ થાય છે. કદિ એમ કહેવામાં આવશે કે 
વર્ગની આવી સમસુખદુઃખશીલતા ન હોય તો] અમુક રોગથી અમુક 
વ્યક્તએ જ મરણુ પામે, પણુ આખા વર્ગને। નાશ ન થાય, પરતુ 
એ લક્ષમાં રાખવું જેધએ કે આખા વગની આ સમસુખદુઃખશીલ- 
તાને લીધે જ પ્રાણીએ નું જવત જવવા યોગ્ય થાય છે. સહજ 
બુદ્ધિથી પશુઓમાં સ્તેહશૃત્તિ થાય છે, તેએ ભેગાં મળીને ટોળામાં 
રહૈ છે, પશુઓનાં બચ્યાં એક બીન્ન સાથે રમત કરે છે, ર પશુએ। 
સાવચેત થાય છે, ભયનિવારણુ કરવા પશુએ એકઠાં થાય છે, 
એકઠાં હોઈ ચરવામાં, તડકામાં ફરવામાં, નદી કિનારે જવામાં પશુ- 
ઓને વધારે આનદ થાય છેઃ તે બધું આ સમસુખદુઃખશીલતાને. 
લીધે જ. એ સ્વભાવ પશુઓમાં ન હોય, પશુએામાં વગ ન હોય 
પણુ દરૅક વ્યક્તિ જુદી હોય, દરૅક પશુ એક બીન્નથી જુદુ હોય 
તો પશુઓને આ બધું સુખ મળવું અશકય થાય. તેથી વગથી થતી 
જે સમસુખદુઃખશીલતાથી તેમના આખા વર્ગને કોઈક વાર રોગનો 
ઉપદ્રવ થાય છે તેથી જ પશુ માત્રતી જગાની સુખ અને સતોષ- 
વાળી ખને છે. તે લાભ આગળ ક્રેધઇક વાર થતી હાનિ કઈ વિસા" 
તમાં નથી. 

આ રીતે જણાય છે ક્રે મનુષ્યની અને પ્રાણી માત્રતી સુખા 
કારીના અને જીવનના જે નિયમે। છે તે નિયમોમાંથી જ કોઇકવાર 
ઉપદ્રવ ઉત્પન્ન થાય છે, અને તેથી એ નિયમે।થી થતું સુખ અપાર 
અને અગણ્ય છે અને દુઃખ ગપ્રમાણુમાં ધણું ધણું થોડું છે. તેમ જ 
જગત્‌માં બીજ જેતે જે ઝે ગોઠવણે।માં સષિસુધારક મનુષ્યે: ખામી 


* પ૦્ડાાવ્યા 1૨૦ બિલ્ડ. સૃષ્િમાં અમુક અયોગ્યતા છુ અને તેને' 
કાણે આમ હોવું નેઇએ એવી ખામા કહાડનારાને ડાક્ટર માટિનાો આ 
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'કણાડે છે તે વિશે વિચાર કરતાં જણાય છે કે એથી જુદી નાતની 
ખીજ કોઇ ગોઠવણુ કલ્પી શકાતી પણુ નથી, અને એ ગોઠવણેોમાં 
અનંત સુખ, સગવડ, સૌન્દય અને આનદની પ્રશૃત્તિનું મૂળ રહેલું 
છે એમ ખાતરી થાય છે. 

આ પ્રમાણે વિચાર કરી નેતાં જણાય છે કે ઈશ્વરની રચ- 
નામાં વૈષમ્ય નથી અને નૈદ્ણ્ય પણુ નથી-અન્યાયવાળી અસમા- 
નતા નથી અને પ્રેમને ન ઘટે એવી કરતા પણુ નથી. જે અસમાનતા 
છે તે મનુષ્યને ઉદ્યમ અને પ્રયત્નમાં ઉહ્યક્ત કરી કલ્યાણુના માગ માં 
પ્રયત્ત કરે છે, અને જે વિપત્તિઓ કદિ કદિ પડે છે તેનાં કારણે 
અપરિમિત સુખ ઉત્પાદન કરનારાં છે. એ વિપત્તિએ વળી મનુ- 
ષ્યતે ચેતવણી આપે છે, ઇહજવતની અશાશ્ચતતાનું ભાન જમ્રત્‌ 
રખાવે છે, અને દોષ તથા પ્રમાદથી દૂર રહેતાં શીખવે છે. ₹શ્વર 
કરુણાસાગર છે, પ્રેમનિધાન છે એવી સનુષ્યમાત્રને અન્તઃકરણુથી 





ન 


ઉપનામ આપે છે. ડાઘ) બ 1રેવૉંટ્ઠાંબલા, 1) 201૯5 0411110૯30 
1). 1». નેધૃણ્ય વિરુષ્દની ઉપરની દલીલ એ ગ્રન્થમાંથી જ લીધી છે અને 
ઉપરના ત્રણુ પેરેત્રાફ્‌ તેમાંથી ધણે અ'શે ભાષાન્તર છે. ધમના બીન્ન વિષ- 
ચાની પેઠે આ વિષય પણુ વિદ્દાને બહુ ઉંડા પૃથષ્કરણ્‌થી ચર્ચ્ચો છે. પશુઓ 
એક ખોનનેો ભક્ષ કરીને નિર્વાહ કરે છે તે સબધે તે કહે છે કે બધાં 
પજુઓ વનસ્પતિ ખાનારાં હેય અને કોઈ માંસાહારી ન હોય તે! બધાં 
સૃત પરીુઓના રાબન વ્યવસ્થા શી રીતે થાય એ ડલ્પના કરતાં ભૂલ 
સહજ જણાઈ આવચે. જમીન પર અને જળમાં એટલાં દુર્ગંધપૂણુ' ચ્રબ 
પડી ૧છે કે પ્રાણીઓને જવવું અરાક્ચ થઈ પડે. અને વળી માંસાહારી 
પશુઓ ખબધા પશુઓનો વધ નથી કરતાં. માત્ર અમુક વર્ગનાં પરીુઓને! 
જ તે ભક્ષ કરે છે તેમ વળી, પશુઓ વચ્ચે ક'ઈ રાતદિવસ મારામારી 
ચાલી જગલમાં નિર'તર ચુષ્દ્ થતું નથી. ક્ષુધા તૃત્ત ન કરી શડાય ત્યારે 
જ પજુએ વધ કરે છે, અને ભક્ષ્ય પશુઓને એક ઘડી પ્હેકાં પણુ પોતાના 
વધની 'ખખબર નશ્રી હોતી. તેથી પજીઓનું જવત વિ'તામાં કે નિરારામાં 
કે મૃત્યુભયમાં દુઃખભર્કુ નનય છે એમ ધારવું એ ખોટું છે. 
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ખાતરી છે. ધશ્વર અન્યાયી છે કે ઈશર ડી છે એમ કદિ મનુ- 
ષ્યનો આત્મા શુદ વૃત્તિથી માતી શકતો જ નથીઃ અને, જ્યાં ભ્રમિત 
થઇ મતુષ્ય એ વિશે શકા કરે છે ત્યાં ઉપર પ્રમાણે એ જ ઇશ્ચરૅ 
આપેલી વિચારશક્તિને! ઉપયોગ કરતાં શ'કાનું નિવરણુ થાય છે. 
પરતુ મતુષ્યની વિચારશક્તિને સીમા છે, ધશ્વિરતી બધી રીતિયે। 
તેનાથી સમનજ્નતી નથી, ઈશ્વરના બધા નિયમ તેનાથી કળાતા નથી. 
સ્વ ત્ત અને સર્વશક્તિમાનતી કૃતિ પર આરેપ કરતાં મનુષ્યે પોતાની 
શક્તિની આ મર્યાદા ષ્યાનમાં રાખવી નેઇઈગએ. મનુષ્ય સૃણિરચના 
વિશે કેટલેક સુધી વિચાર કરી રકે છે અને તેટલે વિચાર પરિ- 
ણુામે તેતી શ્રદ્ધાને દઢ રાખે છે. ઈશ્વરતી રચના પરિણામે મનુષ્યના 
સુખ અને ત્રેય માટે જ છે એ મનુષ્યન્નતિના સ્વાભાવિક વિશ્ચા- 
સનું આમ વિચાર કરી ન્નેતાં પરિપૂણુઃ સમથન થાય છે; અતે 
એટલેથી જ મનુષ્યે પર્યાપ્તિ માનવી ન્નેઇએ. જે ઈંશ્વરેચ્છાનો વિષય 
છે, ન્યાં પ્હાંચવાનાં મતુષ્ય પાસે સાધન નથી, જે ગહનગતિ મનુષ્યથી 
કળી શકાતી નથી તેને માટે તો 
“તારા અભેદ્ય પટમાં નહિ કલ્પનાઓ'' 

એટલું જ કહી મનુષ્યે અટકવું જ્નેઇએ. જે છે તે સુન્દર છે અને 
સુખમય છે એ પ્રતીતિ વિચાર અતે યુક્તિથી દઢ થાય છે એ 
સ'તોષથી કૃત થવું જેધએ. આપણી પ્રા્થનામાળાના ભક્તકવિ 
કરડે છે. 

' સુન્દર નિયમો! નિરખી નિશદિન મનભૃત્તિ મારી ઉલ્લાસે,” 
તેમ એ મનેદત્તિના ઉશ્લાસ સાર્‌, ઈશ્વરનું સોન્દય જેવા સારૂ, 
જગતની સુખદ યોજના નનણી ભક્તિપર્‌ થવા સારૂ, અને વળો 
ઈશ્વરે આપેલી બુદ્ધિ સફળ કરી સાન મેળવવા સાર્‌ સૂક્મ નિરી- 
ક્ષણ કરવું નનેઇએ, સ્ૃદિનો અભ્યાસ કરવે ન્નેધ્ુએ. પણુ; 
“૩0110113011 ન 1૦ ]પતંછુ11૦11' ઈશ્વર પાસે ન્યાયને ખુલાસો 
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૨૮૬ ધમ ને સમાજ. 


1010૦03૦૬' તારા હેતુતો અથ સમ'નળવઃ એવી અવસ્થા સનુષ્યૅ 
ધાર્‌ણુ કરવી ન જઇએ. ૫શ્વર મનુષ્યનાં કૃત્યની એવી સૂદ્ષ્મ અને 
વવિસુદ્દ દિયે પરીક્ષા કરે તો મનુષ્યનું શું ચાય એ વિચાર ન આવ- 
વાથી જ આવી ભ્રાન્તિ થાય છે. 


ઇશ્વરના રાજ્યમાં ક'ઈ અન્યાય છે જ નહિં, તેથી અન્યાય 
છે એમ સમજ ઈશ્વર નિરુપાય છે એવું બતાવવા સારૂ જે ખુલાસા 
ઉપનનવવામાં આવ્યા છે તે ભ્રમિત છે. ઈશ્વરથી સ્વતત્ર એવી કોઇ 
રક્તિ વિશ્વમાં છેજ નહિં, અને ઇશ્વરની ઇચ્છા સનુષ્યને સુખી 
કરવાની હોય તે છતાં ખીજું કોઇ આવી મનુષ્યને દુઃખી ફરે કરે 
ભ્રમમાં નાખે એમ બને જ નહિ. માટે, પુઃ'જન્મ અપાવનાર કસ, 
ભ્રમ કરાવનાર માયા, ઇત્યાદિની કલ્પના મિથ્યા છે. વિષમ સ્થિતિ- 
ચાનો ખુલાસો પૂર્વ જન્મ માન્યાથી થતો નથી કેમકે વિષમતામાં 
અન્યાય નથી, મનુષ્યવ્યવહાર ચાલવા સાર્‌ અસમાનતાતી જ જરૂર 
છી અને તેથી પરિણામે દુઃખ નહિં પણુ સુખ થાય છે. અને વળી 
દુનિયામાં એક જ ન્નતતી સ્થિતિ સુખમય છે અને ખીજી ખધી 
દુઃખમય છે એમ નથી. સવમાં સુખ છે, સર્વમાં દઃખ છે, તેથી 
વિષમતા ન્નતે દુઃખકારક નથી. વળી, પુનર્જન્મ સશ કે ઈનામ રૂપે 
હોઈ શકે નહિં, કેમકે કયાં કર્મનું આ કૂળ છે એની સ્મૃતિ ન હોય 
ત્યાં સન કે ઇનામને હેતુ વ્યથ ન્નય. એવી સ્મૃતિ હોય ત્યારે જ 
સન કે ઇનામથી મનુષ્ય ઉત્તાતેના માગમાં પ્રભ્તત્ત થાય. વળી 
નિધન, અપગ અને દરિદ્ર લેકે! એ સ્થિતિમાં પૂવજન્મનાં કૃત્યની 
સજન ભોગવતા હોય તે! એવા ગુતેહગાર લેકે! દયાને પાત્ર ન હોય, 
અને મનુષ્યમાં રહેલી દયાની ૬ૃત્તિ અસ્થાને તથા વ્યથ' હોય એવા 
મનુષ્યોને જોઇ થતી દયાની જ૬ંત્તિ જ સિદ્ધ કરે છે કે એ મતુષ્યોા 
શાપિત નથી, કેમકે દયા૬ૃત્તિ હૃદયમાં મુકનાર પધશ્વર છે અને 
જે દયાને અયોગ્ય હેય એવા સતુષ્યો માટે તે દ્યા ઉત્પન્ન 
કરાવે નહિં, 


વૈષમ્યનેધુણ્ય. ૨૮૭ 





આરભમાં ઉતારેલા વાકયમાં કહ્યું છે તેમ મનુષ્યની યોગ્યતા 
અહુ જ થોડટી છે અતે તેણે ધણ્તા કરવી જ ન જેઈ એ. મનુષ્યના 
અપરાધ, દોષ, ભ્રાન્તિ, પાપ, અનેક છે. સંસારવ્યવહાર્માં પડી મતુષ્ય 
'વિકારમાં મગ્ન થઇ ન્નય છે, એક વિકારમાંથી ખસે છે તે ખીત્ન 
'વિકારમાં ફ્સાય છે. સસારના ત્યાગ કરનારા ત્યાગી કહેવાતા જનો 
પૃણુ મુક્ત થઈ શકતા નથી. સગાંસબંધીનો ત્યાગ કરનારા લોભને 
ત્યાગ કરી શકતા નથી. લોભને! ત્યાગ ડેરેનારા ડામમાં ખહ્દ થાય 
છે. કામને! ત્યાગ કરનારા ક્રેધતે વશ થાય છે. એક એષણામાંથી 
'છીટવાનું અભિમાન કરનારા બીજી એષણામાંથી છુટી શકતા નથી. 
અપરાધી સર્વ કેઈ છે. 

જેસ્િટ શુસ્નાય ધાવસ્તિ પરચુસ્નાથ ત્ત જેન । 

નો શસ વતોડવિ પર્માય યર્વાગિષેતરેતવે ॥ 


“કઇ ધન સાટે દોડે છે, કોઇ કામ માટે દોડે છે; સર્વનું 
શ્રેય કરનાર ધર્મ માટે કોઇ ઉઘોગ કરતું નથી.' એવા અપરાધપૂણુ 
દોષમગ્ન મનુષ્યે તો ઈશ્વરની કૃપા પર જ આધાર રાખવાને છે. 
મનુષ્યના દોષ સૃક્ષ્મ દષ્ટિથી જવામાં આવે તો કયો! મનુષ્ય મ્હેટો 
જણાશે, કયે મનુષ્ય શુદ્ધ જણાશે ? એવા મનુષ્યનું પણુ ઈશ્વર 
રક્ષણુ કરે છે, ભરણુપાષણુ કરૅ છે, પાપથી પરિત્રાણુ ડરે છે, 
તેને સાનનું દાન આપે છે. કયાં એ શ્વર્‌ અને કયાં ક્ષુલ્લક મતુષ્ય ! 


ચસ્ચેયત્તામતીત્ય પ્રમવતિ મહિમા વતેડપિઝોવય્તતોતઃ । 
“આટલેો' એવી સીમા મુકીને જેને કોઇ અલૌકિક મહિમા 
પ્રભવ પામે છે, 
“જેતે ન જણિ શકશે મન દ્રિ ધમ, 


જેને ન પામિ શકશે ગુણુ દેડ્‌ કમ, 
એવા પરાત્પર પ્રભૂ અતિ શક્તિમાન,' 


૨૮૮ ધમે ને સમાજ. 
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એવા મ્હેોટા ઈશ્વર સમક્ષ ધષ્તા કરી અપરાધ કરનાર, ઝુતક 
કરી નિંદક થનાર, દુષ્કમ" કરી પાપ કરનાર ક્ષુદ્ર મતુષ્યે તો ઈશ્વરના 
દયાસિંધુત્વ પર ભરૂસેો। રાખવાને છે. ૬૫શ્વર દયાળુ ન હોય તે। 
મનુષ્યને ગતિ જ નથી પરતુ, દયામય હોઈ ઈશ્વર ન્યાયકારી પણુ 
છે, દયામયત્વ ન્યાયકારિત્વથી વિરુદ્દ નથી. માટે, મનુષ્યે પ્રયત્ન 
કર્યા વિના બેસી રહેવાનું નથી. ન્યાયની રીતે પોતે દયાતે પાત્ર 
થવાનું છે. પશ્ચાતાપ એ ન્યાયાતુસાર પાપને દડ છે, અને તે 
ન્યાય માગી મતુષ્યે પાપક્ષમા માટે પ્રયત્ન કરવાને। છે. મતુષ્યે 
સદાચરણી અને ભક્તિમાન્‌ થવાનું છે. મનુષ્યે પોતે ભૂત પ્રાણીએ! 
પર દયાળુ થવાનું છે. અને ત્યારે જ તે દયાસિધુનતી દયાને પાત્ર 
થશે. ઈશ્વરના ન્યાય અને દયામાં ખામી કહાડવાનેો ભ્રમિત, દોષિત 
પ્રયત્ન ન કરતાં એ ન્યાય અને દયાનું પરમ મહત્ત્વ સમજ પોતે 
તેને યથોમ્ય થાય એવો પ્રયાસ કરવો જેઇએ. ઇશ્વર એ પ્રયાસ 
સકળ ટરો. તથાસ્તુ. 


હતન ઝલરટગાઇઝ્ન્મક:ઝાડઝામતજડતઈ 


ઇશ્વરનો આવિર્ભાવ* 





(અમદાવાદ પ્રાથના સમાજમાં આપેલે। ઉપદેશ.) 
આજે સ્તુતિમાં આપણે વાંચ્યું કે 
તમે અવિદ્યા થકી પાર ગાન્ને, સદા જવે।ની સમિપે વિરાજે; 
અદશ્ય છે રૂપ પ્રભુ તમારં, જુવો તથાપી સહુ કય સારૂં. 
(પ્રા્થનાસાળા ભાગ ૧; અંક ૨.) 
ઈશ્વરના આ વણુનમાં જે ચાર જુદ્દાં જુદાં વાક્યે! છે, તેમને 
સબંધ શે! છે, તે ઉપર રદણિ કરીએ. પ્રાથનામાળામાંના વિરેષણે। 
# ” જ્ઞાનસુધા ”, સન ૬૮૯૮, નન્યુઆરી, ફેણુઆરીના અ'કમાં પ્રકટ થયેલ. 





ઈશ્વરનો આવિભૌવ. ર૮૯ 


અને વાકયો! પરસ્પર્‌ સબંધ રહિત છે એમ જે કેટલીક વાર કહેવામાં 
આવે છે, તેના ઉત્તરમાં પણુ આ ખુલાસે। ઉપયોગી થશે. 


ઈશ્વર સાનસ્વરૂપ હોઈ અવિદ્યાથી પાર છે, ઈશ્વર સદૈવ જિવોની 
સમીપ છે, પશ્વિરનું રૂપ અદશ્ય છે, અને ધશ્વર મનૃષ્યનાં સવ કમને 
સાક્ષી છે; એ જે ચાર સિહ્ધાંતા આ શ્લોકમાં કલ્યા છે, તેમના મૂલ 
તરફ જઇએ અને એ સિદ્ધાંતાોમાં રહેલો પ્રશ્ન મતુષ્યજ્નતિમાં કેવી 
રીતે ઉત્પન્ન થયે! છે, તયા તેને ઉત્તર કેવી રીતે મળ્યો છે તે 
લક્ષમાં લઈ એ. 

જગત્‌ નું નિયમન કરનાર કે!ઇ મ્હોટું સત્ત છે એ મતુષ્ય- 
જાતિને છેક પુરાતન કાળથી સમળન્નયું છે. મનુષ્યમાં કે પદાથ મય 
સૃષ્ટિમાં સવ શક્તિની સમાપ્તિ થઈ નનય છે એમ કોઈ પ્રજએ કોઈ 
કાળે માન્યું નથી. જગલી અને સુધરૈલા, પ્રાચીન અને અર્વાચીન, 
સત મનૃષ્યોનું પરમ લક્ષ્ય તે આ પ્રમાણે વિશ્વનિયતા છે, ઈશ્વર 
છે. ઈશ્વરને ખોળવાતી, ઈશ્વરને શોધી કહાડવાની, મનુષ્ય માત્રને 
અત્યુત્કટ જિન્નાસા અને ઉત્ક&ા સદૈવ રહી છે, અને રહેશે. એ માટે 
મતુષ્યોએ અનેક પ્રયાસ કર્યા છે, અનેક ઉપાય ચોજ્યા છે. મનુષ્ય- 
નતિતા જ્ઞાનને ઇતિહાસ અને વિશેષે કરી પૃથ્વી પરના વિવિધ 
ધમૌનો ધઇ1તિહાસ આ વાતની સાક્ષી પુરે છે. વસુધાના તલ ઉપર 
અનેક અનેક ધમગ્રથેો, પથે, સાધુઓ, સતો, સ'પ્રદાયેો થયા છે 
અને થાય છે. આ સરવ અસ'તોાષ્ય-છતાં તૃપ્તિ માટે નિર'તર મથન 
કરતી-જિન્ઞાસા, ઈશ્વર જિજ્ઞાસા, દર્શાવે છે. ત્રડષિઓનું વનમાં જવું, 
એકાંતમાં વસવું, ચિતન કરવું; યોગીઓએનાં ધ્યાન, સમાધિ; આ સર્વ 
ઈશ્વરને નનણુવા માટે કરેલા પ્રયત્ન છે. દશનો અને મીમાંસા તે 
ઈશ્વરનાં દશન અને ઈશ્વેરતી મીમાંસા છે. 

ઈશ્વરતું સ્વરૂપ જ્નેવા ધટી ધડી ૬શ્વરતા સ્વરૂપ વિષે વિચાર 
કરી તેં ન્નણુવાના પ્રયત્ન કેટલી વિવિધ રીતોએ થયા છે તે એ 
ગ્રથા બતાવી આપે છે. યાહુદી લોકોના ખાયબલમાં પણુ આ જ* 

૧૯ 


ર૯૦ ધમ ને સમાજ. 





ગ્રયાસ નજરે પડે છે. ઓલ્ડ ટેસ્ટમેન્ટમાં જખ નામે એક કુટુંખ- 
મડળના ૬૨ નાયકની વાણી કહી છે કે “0 ધા 1 103007 
૫1૯€1€ 1 111છી0 ॥1તે રી! , ' ઈશ્વર કયાં જડશે એ મતને 
જણાય તો કેવું !?' મતુષ્યના હૃદયમાંથી આવા ઉદ્ગાર ધડી ધડી 
નીકળે છે, મનુષ્યના આત્માની આ વાંઠના ધડી ધડી સતેજ થાય 
છે. આ જિન્ઞાસા એટલી પ્રબળ છે કે અતૃપ્તિતે લીધે કેટલાકને 
નિરાશા થાય છે. કેટલાક નાસ્તિકવાદનેો આશ્રય લણળને, કેટલાક 
શ'કાવાદ ( નિશ્ચયપૂર્વક ક'ઇ ન્નણુવું શક્ય નથી એવા વાદ ) નો 
આશ્રય લઇ્તે જિસ્ઞાસા મૂકી દે છે. પરતુ, નાસ્તિકનું અતે શકા- 
વાદીનું મન પણુ ખરેખરંં જિજ્ઞાસારહિત થતું નથી. તે નિરંતર 
પ્રયાસમાં રહે છે, મથનમાં રહે છે, અસતુણ્ રહે છે, એ છાનું નથી. 
ફ્રેન્ક વોલટસ નામે એક યુનિટેરીઅન લેખક 1711૮1૦ ૬૦ પીત 
0૦ત-“ ઈશ્વરને કયાં શોધવો, ' એ નામના ચોપાનીઆમાં આ 
સંબંધે કહે છે, “ નાસ્તિકવાદ સનુષ્યપ્રકૃતિમાં ઉથલપાથલ કરીને 
તેને મૂળથી ઉલટાવી નાખે તે સિવાય નાસ્તિકવાદ કદિ જયૃવ'ત 
થશે નહિ, આપણા આત્માના બંધારણુમાં જ ધમ એવે સંસકત 
છે કે આપણા આત્મપટના સર્વ બ્ુદ્ધિમમ અને નીતિમય ત'તુએઓ 
ખેચીને ઉખેડી કાઢયા સિવાય ધર્મ તી વાસનાને આત્મામાંથી દૂર કરી 
શકાશે નહિં. ' એ લેખક મનુષ્યને ઈશ્વર મળ્યાનાં ચાર સ્થાન 
બતાવે છે. “ (1) €૦વં 110 -પંત્ધપ૦૯; (2) 1૦૮ 11 110 
31101૦, (3) ૦૦ત 11 ઊઊ115(, (4) €૦તં 10 11૯૦ 3011 
ર્જ ॥0ત1.' (૧) કુદરતમાં ઈશ્વર મળ્યો છે, (ર) બાયખલમાં ૬શ્ચર 
મળ્યો છે, (૩) ત્તુખિસ્તમાં ઈશ્વર મળ્યો છે, (૪) મનુષ્યતા આત્મામાં 
ઈશ્વિર મળ્યો છે, બાયખલથી ખીજા” ધમ'પુસ્તકો પણુ નિદિષ્ટ થાય 
છે, અને પસુખ્રિસ્તથી બીન્ન મહાન ધરમેપદેશકે। પણુ નિર્દિટિ ચાય છે. 


ઈશ્વરપ્રાપ્તિનાં ઈશ્વર જિસ્ઞાસા તૃમ કરવાનાં આ રીતે 'ચાર 
સાધન છે. 


ઇશ્વરનો આવિર્ભાવ. ર૯૨ 
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(૧) પ્રથમ તો, સ્રણિતી રચના, સૃણિની શક્તિએ।, સ્ૃણિની ભવ્યતા, 
સૃષ્ટિની ભય કરતા, એ સવ મનુષ્યના ચિત્તને ઈશ્વર તરક્‌ દોરી ગયાં 
છે, આ દેખાવોથી મનુષ્યજાતિ આશ્રય'થી ચકિત થઈ. મતુૃષ્યે 
પોતાની અલ્પશક્તિ જેઈ અને સૃદ્ટિમાંની શક્તિ બહું સોટી-ખહુ 
ભવ્ય છે એમ ભાન ચયું. પહેલાં, સૃણ્માંની એ શક્તિઓ પૃથક્‌ 
પૃથક છે, એક એક પદાથ શક્તિપૂણું છે, એમ લાગ્યું, અને 
અનેક દેવે।, દેવતાએ, સત્વેો! માન્યાં. પછી આખરે સમનનયું કે એ 
અધા પદાર્થો પોતાના જેવા જ સણ છે, સૂય, અસિ, જલ, વાયુ, 
એ સવ પણુ સૃષ્ઠ છે, મતુષ્ય જેવા જતે અશક્ત છે, અને સર્વમાં 
શક્તિ મુકનાર જુદો છે એમ સમનનયું. આ રીતે ધશ્ર પ્રથમ 
ઝુદરતમાં દેખાયો. સૃણ્િમાંથી પશ્વરનું સાન પ્રથમ ઉત્પન્ન ચયું. પરતુ 
મનુષ્યને અઃટલાથી તૃજ્તિ થઈ નહિ. આથી માત્ર ઈશ્વરની ભવ્યતા 
સમન્નઈ, સૃણિના કર્તા તરીકે ઈશ્વર સમજ્યે., પર'તુ મનુષ્યને 
ઈશ્વર વિષે વધારે જિસ્તાસા રહી, એ ઈશ્વર કેવો છે તે ન્નણુવા, 
એ ઈશ્વરના સ્વરૂપનું દશન કરવા મનુષ્યને ઉત્ક ઠા થઇ, અને તે માટે 
પ્રયાસ થવા લાગ્યા. 

ર. એ પ્રયાસને પરિણામે બાયબલ, ઉપનિષદ, સરખા ગ્રથેા 
થયા. મનૃષ્યો ખાલ સૃણ્િમાંથી પોતાની અંદર્‌ ઉતર્યા, અંતઃકરણુની 
રીક્ષા કરવા લાગ્યા, સ્થિર ચિત્ત ઉંડા વિચાર કરવા લાગ્યા, અને 
ખાલસૃણિ પરથી થતા અનુમાનને એ આનન્‍્તર મનન સાથે મેળવવા 
લાગ્યા. તેમ કરતાં પણુ ઈશ્ચર દેખાયો, ઈશ્વરની વધારે ઓળખાણુ 
થઈ, ઈશ્વરના સ્વરૂપનું વધારે સાન થયું. ઈશ્વર જડ નહિ પણુ 
ચતન્યવાન્‌ છે, ન્નત્રત છે, માત્ર શક્તિમાન નથી પણુ તે સાથે તાન- 
વાન છે, માત્ર ભવ્ય નથી પણુ તે સાથે પ્રેમમય છે, એવું ભાન થયું. 
ઈશ્વરના દિવ્ય સ્વરૂપ વિશે અને મનુષ્યના તે સાથેના સંબંધ વિશે 
આ ગ્રથેોમાં સૂક્ષ્મ અને શ્રમસાધ્ય વિમશન થયું, 

'મર્‌તું મતુષ્યે અટકવાનું નથી. એ લેખક કહે છે તેમ શાર્મો 


ર્ટ્ર ધર્મ ને સમાજ. 





લખનારાએ ૬શ્વરને જેયે।, ન્નણ્યો, એ આનદની વાત છે, પણુ. 
તેટલાથી જ સતોષ પામવો ના જેઈ એ. આપણે પણુ જતે ૫શ્વરને 
જેવો જેધએ, ઈશ્વરને જ્નણુવો જોઇએ. તેએ ₹શ્વેર પાસે ગયા 
તેમ આપણે પણુ ન્નતે ૬શ્વર પાસે જવું નનેધ્રએ. ત્યારે જ આપણે 
કતાથ થઇએ, યારે જ આપણી અંતરવૃત્તિ તેમના જેવી તૃપ્ત થાય, 
ત્યારે જ ત્તાનનું જે ફૂળ તેમને મળ્યું છે, અને સાનનું જે ફૂળ તેમણે 
વણુ“વ્યું છે તે આપણને મળે. તેમ કર્યા વિના માત્ર એકલાં શાસ્ત્રો 
વાંચ્યાથી અને શાસ્રોને પ્રમાણુ માન્યાથી ઈશ્વરનું ખરૂં દશન થવું 
નથી અને જ્ઞાનનું ફળ મળતું નથી. 

૩, ઈશ્વરનો આવિર્ભાવ વળી સાધુસતાની સ'તકૃતિ, સદ્જૃત્તિ 
અને સદ્ભક્તિમાં થયો છે. ક્રાઇસ્ટ, તુકારામ, તુલસીદાસ, રામમોાહન- 
રાય, સરખા મણાપુસ્ષ્રોાએ પ્રયાસ કરી હૃદયમાં, આત્મામાં, ઈશ્વરને 
અનુભવ કથે અતે તેથી તેએ! અતિ પૂજ્ય થયા. એમને અતુભ્રવ 
તે પોતાનો ન્નતનેો અનુભવ હતો. જુના કાળની બીન્નના અનુભવની 
વાર્તા સાત્ર તેમતી પાસે નહોતી. તેમણે પોતે હદયમાં ઈશ્વરનું દર્શન 
કયું” હતું, અને તેથી તેમનું આચરણુ શુદ, સરળ અને આન 'દમય 
થચું હતું, તેમનામાં ઈશ્ચિરનું પ્રાત ળનિખ પડેલું દેખાતું હતું; તે ન્નેઇ 
સનૃષ્યોને ઈશ્વરને પુરાવો દેખાયો, મનુષ્યો આહ્લાદ્તિ થઈ તેમની 
પાસે જવા લાગ્યા, પણુ એટલેથી અટકવું ના જેઇએ. એમના સગ 
માત્રથી એમને મેળવેલું ફળ આપણને મળવું નથી. એમના દ૬ૃણંતથી, 
એમને મળેલું ફળ જેઈ એ દ૬ણંત પ્રમાણે વર્તન કરવાને, એ ફેળ 
મેળવવાને, પોતાના હદયમાં ઈશ્વરનું પ્રતિબિખ પાડવાને પ્રયત્ન 
દરેક મનૃષ્યે કરવો જોઇએ. એ સ'તોાનું કહેવું પણુ એ જ હતું. 
ઈશ્વિરતી રોધ નનતે કરી પશ્રિરની પ્રાપ્તિ કરવી, ઈશ્વરમાં તલ્લીન 
થવું એમાં જ સુખ છે, આન'દ છે, એ જ ફત'વ્ય છે. તેમ ન કરતાં 
માત્ર તેમનાં વચન સાંભળી ખેસી રહેવું, એ દણાંતને તથા તેમના 
ઉપદેશને વ્યથ' કરવા બરેખર છે. વળી જે સતા અતિ દીન નસર 
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“ભાવે ઈશ્વરના સેવક થઈ રલ્યા હતા તેમને ધશ્વર માનવા એ તો 
તેમની જીવનકથા કલ'કિત કરવાનો, તેમતા ૫૨ ગવને।, અજ્ઞાનનો, 
અભક્તિનો, આરેપ કરવાને પ્રયત્ન છે. 

૪. ઈશ્વરનું દશન કરવાનું છેલ્છું સ્થાન તે આત્મામાં છે. 
મનુષ્ય પોતે ઈશ્વર નથી, ઈશ્વર મતૃષ્યથી ધણે મહાન છે, પણુ 
મનૃષ્યના જવાત્મામાં પરમાત્માના અંશ ન્નેઇ શકાય છે, પરમાત્માના 
દિવ્ય પ્રકાશનાં કિરણુ આત્મામાં દાખલ કરી શકાય છે, અને એ 
પ્રકારે પ્શ્વરનું સાન થઈ શકે છે, પશ્વિરનું દશષન થઈ શકે છે. અને 
તે માથે પ્રત્યેક મનુપ્યે પ્રયત્ત કરવો! ન્નેઈ એ. પ્રતકે પોતાના 
આત્મામાં ઈશ્વરનો અતુભવ કરવો ન્ેઈ એ. નીતિતત્વ, ઈશ્વરનું 
સુનીતિનિધાન સ્વરૂપ, જે સૃણિમાં બીજે કઈ દેખાતો નથી તેની 
છાપ મનૃષ્યના આત્મામાં દેખાય છે. અંતરદણિ કરતાં ધશ્વરનું એ 
ઉન્નત સ્વરૂપ નજરે પડૅ છે. ૬શ્વરના દિવ્ય સ્વરૂપના અંશ મનુષ્યના 
આત્મામાં ઈશ્વરે મૂકેલા જ છે. મનુષ્યે તે જેવા નનેઈ એ, કેળવવા 
જેઈ એ. આત્મા પરનો મેલ કહાટી, કલુષતા ફહાટી, મનુષ્ય અંદર 
દૃછ્િ કરે તો ઈશ્વર અંદર બિરાજમાન જ જણાય છે. મનુષ્યને 
“અનુભવ ચાય છે કે પાસે રહેલું આટલું મોડું ધન આજસુધી જ્યું 
નહિ, ખોળ્યું નહિ, અનુભવ્યું નહિ, એ મોટી ભૂલ થઇ. 

“સોધે ભમી વિપયગામિ વિદેશ જેને 
અંતર ગુહા મહિં નિલીન નિહાળું તેને; 

એ અનુભવ થતાં આન'દતી સીમા રહેતી નથી. એ ધન, એ 
શ્રાપ્તિ, એ દશન, સવ'ને મળી શકે છે. તે ક'ઈ ફક્ત ધમ ગુરુઓને, 
તત્વચિતકરેને, પીલસુકફ્રેને કે શાસ્ત્રકારોને મળે છે એમ નથી. 
ઈશ્વર સર્વ કોઈને પોતાનું સ્વરૂપ દેખાડવા તત્પર છે. સર્વ કોઈને 
પાસે આવવા તે તત્પર છે. સવ કેની જ પાસે તે રહેલો છે, આંખો 
ઉઘાડી તેને જેવો એટલું જ બાજી છે. તે સવત્ર વ્યાપ્ત છે, બહ્માંડને 
અધિપતિ છે. પણુ, તેને રાજ્યની મગર્‌રી નથી, સત્તાનું આભમાન 
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નથી, હલકા પર તિરસ્કાર નથી. સર્વને ધેર જઈ ઈશ્વર ઉભે। રહે 
છે. સંપત્તિની તેને ખોટ નથી, પણુ પ્રેમાળ થઈ તે ધર ધર ફેરે છે. 
તેને કુળનું અભિમાન નથી, કુડુંબનું અભિમાન નથી. સવ સાથે તે 
નિકટમાં નિકટ,ગાઢામાં ગાઢો સંબંધ કરે છે. તેને પવિત્રતાનું અભિ- 
માન નથી, સ્વચ્છતાનું-શુહ્ઠતાનું અભિમાન નથી. મલિનમાં મલિ- 
નનો તે સ્પશ* કરે છે, દૂષિતમાં દૂષિતને તે આલિગન ડરે છે, 
પાપીમાં પાપીને! તે મિત્ર થાય છે. 

આમ કશ્ચિર પોતે સવની પાસે આવવા ઇચ્છે છે. ઈશ્વર મનુ- 
ષ્યતે પોતાના દશનથી, પ્રેમમય સ્પર્શથી ધન્ય કરવા ઉત્સુક હોઈ 
તે પોતે જ મનુષ્યના હદયમાં આ સવ આકાંક્ષા, જસ્તાસા, ઉત્ક'ઠ, 
તૃષા ઉત્પન્ન ફરે છે, અને તેને તૃપ્ત કરવાનો માગ દેખાડે છે. સમુ- 
દ્રની ભરતી, તેના તર ગોાનું ઉછળવું, તેના જ્લપ્રવાહનું કિનારે 
પછડાવું, તેના ફ્રેણુના કણુનું ઉડવું, એ સવે જ્યાંસુધી માત સમુદ- 
તરફે નજર રાખીએ ત્યાં સુધી અકારણુ લાગે છે. પણુ, ઉંચે 
આક્ષળણુ કરનાર સૃય-ચ'્ર તરફ જેતાં એ બધા ખળભળાટ,. 
આવેગ, સક્ષોભનું કારણુ સમન્નઇ નય છે. સતુષ્યના હદયની ઉથલ- 
પાથલ જનસ્તાસા, ઉત્ક'ઠોનો પણુ એ જ ખુલાસો! છે. ઈશ્વર મતુષ્યના 
હેધ્યને જગાડે છે, પોતાની પાસે ખોલાવે છે, પોતાની શોધના. 
સમથનમાં પ્રશૃત્ત કરે છે. પોતાનો આવિર્ભાવ દેખાડવા ૬શ્ચિરે મનુષ્ય- 
જતિ પાસે જે પ્રયાસ કરાવ્યા છે તે સવ પ્રન્નઓના ઈ તિહાસમાં 
નૉંધાએલા છે, અને તેનું જ ઉપરના ચારમાં આપણે વિવેચન કર્યું. 

ઇશ્વર આ પ્રમાણે મનુષ્યને પોતાના તરફ આકર્ષણુ કરી 
ઉદ્બેો!છિત કરે છે. કેવો! ગભીર, કેવો વિશાળ તેને પ્રેમ છે; કેવો 
સહનરીલ તેને પ્રેમ છે ! મતુષ્યતી પાપીતા, અપરાધ, ખેદરકારી,. 
નાસ્તિકતા, શકા, વિસ્મૃતિઃ એ સવ'થી તે નિરાશ થતો! નથી, 
ખિન્ત થતો! નથી, ઉઠ્દિમ થતો નથી, કૃ થતો નથી. ખરા ઝેમી 
માફક તે નિરંતર આશાથી જ પૂણુ છે. યુગના યુગથી, કાળના. 
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પરિવર્તનના પરિવત પથી તે આશા રાખ્યો જ જય છે, મનુષ્યના 
હદયને ખે'ચ્યો જ જાય છે, મતુષ્યના દોષ, ભ્રાન્તિ, વિમાગ ગમન, 
નાસ્તિક વાદાદ્પિ'થ છતાં તે મનુષ્યના ઉદ્દારના પ્રયત્ન મૂકી દેતો 
નથી. અને તેની ઇચ્છા સફૂળ થતી જ જાય છે. મતુષ્યન્નતિ ઈશ્વર 
સમીપ જતી જ ન્નય છે. 

કેવી તેતી મહત્તા છે! કેવી તેની કૃપા છે ! કયાં તે પંશ્વર 
અને ડયાં આ મનુષ્ય ! તે પૂણુ જ્ઞાન સ્વરૂપ છે, કે!ઇ કાલે 
અન્તાન, ભ્રાન્તિ, માયા, અવિઘા તેને નડતાં નથી. મનુષ્ય એ 
સવથી વિટળાએલેો છે. પશ્વિર એ સવ પડ ભેદી, એ સકળ વિધ્ન 
છેદી મનુષ્યના હદયમાં આવી ઉતરૅ છે, અને એ અનુભવ જ્યારે 
મનુષ્યને થાય છે ત્યારે તે બોલી ઉઠે છે કે, 
“ તમે અવિદ્યા થકી પાર્‌ ગાજે, સદા જિવાતી સમિપે વિરાન્ને. ” 

જેણે ધશ્વિરતે ખોળવામાં જીવન ગાળ્યું છે, જેને અનુભવ થયે 
છે કે ઈશ્વર મહાન્‌ છે, ઘસ્યં ક્ત સતેલ નરણ છે, અવિઘાની 
પાર ગાજે છે. છતાં અપાર કરુણાથી ભરૅલો છે, મલિન અલ્પખુદ્ધિ 
મનુષ્યના હદયમાં પણુ વસેલો છે. તેની આ ઉક્તિ શું સ્વાભાવિક 
નથી ? તેનાં આ ખે વાડેયો। શું પરસ્પર ર્સબહ્દ નથી ? તેનાં આ ખે 
વાક્યે! શું એકજ વિચારશ્રેણીનાં નથી ? 

અતે ઈશ્વરનું એ સ્વરૂપ સમનનતાં શું એવા અનુભવવાળા 
મતુષ્યને એમ ન લાગે કે આવે અવિદ્યાની પાર ગાજનારે। છતાં 
જીવોની સમીપે સદા વિરાજનારો ઇશ્વર જેતી ઝાંખી આટલા આટલા 
શ્રમ પછી થાય છે, અને તે છતાં ઝાંખી જ થાય છે, તે દશ્ય વસ્તુથી 
જુદો જ છે. તેને ખાલ્મ દણિથી ખોળવાનેો પ્રયત્ન વ્યથ છે ? અને તે 
મનુષ્ય શું એમ ઉદ્ગાર નહિ કરે કે, 

“ અદશ્ય છે રૂપ પ્રભૂ તમારં ? 

અને વળી અદશ્ય છતાં તે ન્નેનાર છે, સાક્ષાત જેનાર છે, 

નિરંતર મતુષ્યની કરણીરહેણી જેનાર છે, અંતરયામી છે, એ 


૨૯૬ ધમ ને સમાજ. 





વાત ૬શ્ય- અરદશ્યને। ભેદ કરતાં ચિત્ત અગાહી આવ્યા વિના 
રહે ? એમ કલ્વા વિના રહેવાય કે પ્રભો અમને તો તમે અદશ્ય 
છો પણુ તમે તો 

જીવે તથાપી સહુ કૃત્ય મારં. ' 

પર્ચસ્ય ચજ્ઝુઃ ત શળોાત્ત વળ: | (મ્વેતામ્વતર) 

“તે અચક્ષુ છે તોપણુ જાએ છે, અકણુ છે તોપણ્‌ સાંભળે 
છે;' આ ઉપંનિષદઠ વાકય આ જ અનુભવ ખઅતાવે છે, જે અદશ્ય 
છે તે વળી સર્વ સાક્ષી છે-એ ખે વિચારોની સણપ્રનૃત્તિ અને પરસ્પર 
સબંધ ખતાવે છે. ઈશ્વર જડના નિયમોથી બંધાતો નથી. જડ દૂર્‌ 
હોય તે પાસે ન હોઇ શકે, પાસે હેય તે દૂર ન હોઈ શકે, પ્રવિણ 
હોય તે બહાર ન હોય, બજાર હોય તે પ્રવિણ ન હોય પણુ, ચેતન્ય- 
મય ઇશ્વરને એ બાધ નડતો નથી. તવ તહાંતિજે? તે દૂર છે, તે 
સમીપ છે. 

આ રીતે આરંભમાં કહેલા શ્લોકનાં વાકેયોનેો સંબંધ સમન્નય 
છે. ધં'ર સ્ઞાન સ્વરૂપ છે, અવિદયાથી પાર્‌ છે; તાં, અવિઘ્યામાં 
ઘેરાએલા મનુષ્યની પાસે તે કૃપા કરી નિત્ય રહે છે; એમ પાસે 
રહેતાં પણુ તેનું રૂપ અદૃશ્ય છે; અને તોપણુ તે મનુષ્યની બધી 
કૃતિ જીવે છે. 

જેમણે સમસ્ત જવન પશ્વિરપરાયણુતામાં અને ઈશ્વરચિતનમાં 
કણાડચયું હતું એવા મણાન્‌ ભક્તના અનુભવનું આ વચન છે. તેમનાં 
ભક્તિવાકયોનેો સબંધ ન્નણુવા પ્રથમ ભક્તિભાવ ગ્રહણુ કરવો 
જેઈ એ. ભક્તિમય બનતાં ભક્તિજનોએ જોેએલું ઈશ્વરસ્વરૂપ 
આપણે ન્નેઇ શકીશું. 

હૈ પ્રભો! તમારં તે સત્ય સ્વરૂપ અમને સમજનવે।. જે સ્વર્પને 
પ્રતાપ સર્જત્ર વ્યાપી રહ્યો છે, જે સ્વરૂપના દર્શન માટે તમે 
મનુષ્યને ખોલાવો છે, જે સ્વરૂપનું દર્શન કરાવી તમે ભક્તને ધન્ય 


બનાવે! છો, તે અમને દેખાડો, તેના આવિર્ભાવ તમારી સમક્ષ કરે. 
ઝાચિશવેો(્મે પત્તિ | તથાસ્તુ. 





કંત'વ્ય બુદ્ધિ. રટછ 
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કર્તવ્ય બુદ્ધિ 





( અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં આપેલે। ઉપદેશ. ) 

ઉપાસના--હે જગન્નાયક ! સર્વને! કર્તા તું પ્રેમનિંધિ છે, 
સાનપૃ'મુ' છે, એ દષ્ટિ અને ભાવ ગ્રહણુ કરતાં જગતમાં કેવા સૌ'દ- 
યનું, કેવા ભવ્ય નિયમવ્યાપારનું અમને દર્શન થાય છે ! તું સવમાં 
છે અને સવ ઉપર છે એ લાગણીની કેવી પ્રીતિથી અમે હુદય- 
સમદિરમાં પ્રતિષ્ઠા કરીએ છીએ ! તારી સમીપ આવી તારી સ્તુતિને 
ઉપહાર અમે કેવા હષથી અપ ણુ કરીએ છીએ ! 

જગત્તિય તા ' સર્ય જે પ્રાતઃકાલે જગતને પ્રકાશ, ચૈતન્ય 
તથા જીવત આપતો ઉગે છે, અને સાય'કાલે મેઘધમાલાને વિચિત્ર 
વણુ'રૅેખાથી સુશોભિત કરતે! તથા પ્રાણિસમૂઢને વિશ્રાન્તિ આપતો 
અસ્ત પામે છે તે તેન્નેરાશી તારા નિયમનું અતુસરણ ડરે છે. ચ'દ્ 
જે શીતલતાથી જગત્તે આહ્લાદિતિ કરતો, સવત્ર શાન્તિસુધા 
'વરસાવતો અને અદ્ભુત કલાએ । દર્શાવતે। પૃથ્વીની આસપાસ દિનરાત્ર 
ભ્રમણુ કરે છે તે અષતનિધાન તારા નિયમનું અનુસરણુ કરે છે. 
સમુદ્ર જે દૂરસ્થ જનમ'ડલોને સમીપ આણુતે।, જલાદિ અનેક સુખ- 
સાધતોમાં સહાયભૂત થતે।, તર ગોાથી ઉછળતે અને સતત મર્યાદામાં 
રહેતો નિત્ય ગર્જન કરે છે તે રત્નાકર તારા નિયમનું અનુસરણુ 
કરે છે. પવ'ત જે અનેક સૃદિચમત્કારો ધારણુ કરતો, અનેક ધાતુએ 
તથા વતસ્પતિઓનું ઉત્પત્તિસ્થાન બનતો, અનેક ગુહાને લીન કરતે, 
અનેક સરિતાને પ્રવતાવતો, અનેક મેધધટાને સ્પર્શ કરતો, સ્વસ્થાન 
નિર'તર નિશ્વલ સ્થાપિત થઈ રહે છે તે ગાંભીય મૂતિ મહોધર તારા 
નિયમનું અનુસરણુ કરે છે, જ્યાં દજિ કરીએ છીએ ત્યાં તારા સુંદર, 
અદ્ભુત, ગૌરવાન્ ન્વત, નિયમોનું અનુસરણુ દેખીએ છીએ. 
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* : શાનસુધા 9» સન ૨૧૮૯૮, માર્ચ-ડિસેમ્બર અ'કમાં પ્રકટ થયેલ. 


૨૯૮ ધમ ને સમાજ. 


રિરાઉદિદેટ-તાઉદર 48 રા0િર- તિત, ઉદ સારા -ઊરિરા તલાઉર રાશિ તાઉદિદોટ.-તારિરેટ..- રિ દિસ,..00રિ દેસ. તારે દા.તા. સદર તાદ. 


જગત્પિતા ! અમારા આચરણુતે માટે પણુ તે નિયમે। કર્યા: 
છે, અમને તે' કત'વ્યબુદ્ધિ આપી છે. પણુ કેટલી ખધી વાર તે 
નિયમોની અમે વિસ્કૃતિ કરી છે, કેટલી બધી વાર અમે કત'વ્ય- 
ભ્રણ થયા છીએ ! તારી સમીપ આવતાં વિમાગગમનની રસ્્ાતથી 
અમારા ચિત્તને ગ્લાનિ થાય છે. એ ગ્લાનિ જ અમને શુદ્ધ કરશે. 
એ ગ્લાનિ જ અમને પાપીતાથી છોડાવશે. પ્રભો! | વિશુદ્ધિ પ્રા 
કરવા અમે તારા સામીપ્યતી યાચના કરીએ છીએઃ* અમારા અંત- 
શ્રક્ષુ ઉધાડ, અમારી ન્તાને'દ્રિય જઝૃત કર, અને તારી દિવ્ય સુન્દર, 
ગભીર મૂર્તિનું અમને દશન કરાવ કે તારા અતુપમ સાંનિષ્યનું સુખ 
અમે પામીએ. 

ઉપરેશઃ--દુનિયામાં અતેક ધમે, અનેક ઝંપ્રદાય છે. તેમના 
મત અને વિધિ જીદા જુદા છે. પણુ અમુક માર્ગ ગ્રહણુ કરવાથી, 
અમુક રીતે આચરણુ કરવાથી શ્રેય થાય છે એવે ઉપદેશ સર્જ 
ધર્મોમાં હોય છે. શ્રેય કે કલ્યાણુ સિદ્ધ કરવું આવશ્યક છે એ: 
સવને નિર્વિવાદ માન્ય છે, એ શ્રેયતી ગ્રાપ્તિતા ઉપાય જુદા જુદા 
ધર્મોમાં નનત નાતના બતાવેલા હોય છે. એ ઉપાયે।ાને કત'વ્ય કહે 
છે. ધમસસ્ત્રાપક્રેના દોષ વગેરે કારણોથી ચએલા મતાંતર દૂર: 
કરતાં જે કર્તવ્યો શુદ્ધ સ્વરૂપે નજરે પડે છે તે સવત્ર સામાન્ય 
છે. એવાં સવ' આચરણુ આત્માની અ'તરશૃત્તિથી પણુ નિદ્ણિ થાય: 
છે, અને ફૂળ કરે લાભતી આશા વિના જ તેનું અનુસરણુ કરવું જ્નેઈ એ 
એવી કત વ્યક્ુદ્ધિ મનુષ્યના અંતરાત્મામાં સ્ષ્રી દઢ થાય છે. ઇતિ- 
હાસ અને અનુભવ પણુ એ જ દશાવે છે કે મનૃષ્યમાં આ કત વ્યન 
ખુદ્ધિ સ્થાપિત હોવાથીજ જનમડળ ઉન્નતિના મા્ગ*માં ક્રમણુ કરે 
છે અને સુખની પ્રાપ્તિ કરે છે. સર્વથા મનુષ્યે કત'વ્યપરાયણુ . 
થવું એ આવસ્યક છે. વિચાર્વત મતુષ્યને કત વ્યતી આજ્ઞા ભારરૂપ . 
નહિ પણુ હર્ષકર લાગે છે, કેમકે તેતી મૂળ પ્રભૃત્તિ જગન્નિય'તા 
તરફથી છે અને તેનું ફળ કલ્યાણુકારી છે. 








કેત'વ્ય બુદ્ધિ, રહ 





“તારા અનુગ્રહ વડે વહી દેથ ધારૂં, 
કત વ્ય ધર્મ વળિ જ્ઞાન રૂડું અમારૂં; 
( પ્રાથનામાળા, ભાગ ૧. અંક પ.) 

આ રીતે મનુષ્યને કેત'વ્યધમ'તું દાન તે ઈશ્વરનો અનુગ્રહ. 
છે. કત વ્યધમના નિયમ શિથિલતા વિના અનુસરવા પડે છે પરતુ 
તેમનું હાર્દ સમજતાં તે કુપામય લાગે છે અને તે માટે ઉપકાર- 
દૃત્તિ થાય છે. કત'વ્યતા-કત'વ્યબુદ્ધિ-તે સંબોધન કરી કવિ વડેસ્વથ' 
કહે છે, 
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“ ઈશ્વરવાણીની પુત્રી | સખ્ત નિશ્ચયવાળી હે કત'વ્યતા ! 2૮ 2૮ 2૮ 
સ'ખ્ત નિયમ સ્થાપનારી ! ઇશ્વરના કલ્યાણુકારી સ્વરૂપનો સરવથીઃ 
વિશેષ મંગલમય અંશ તું સદૈવ ધારણુ કરે છે. તારા મુખના 
સ્મિતનું સોંદય એવું છે કે તેવું કદિ દીડું' નથી. કત'વ્યબુદ્ધિની આ 
સ્તુતિ સર્વ રીતે યોગ્ય છે. મતૃષ્યજનતિના ઉત્કર્ષતા સકલ પ્રભાવના 
મૂળમાં કર્તવ્યબ્ુદ્ધિ વિધમાન રહેલી છે. અનેક મનુષ્યોના હૃદયમાં એ 
કત વ્યબુહ્ધિએ ઉત્તમ પકિતના નાન, ભાવ અને ખળ પ્રેર્યા છે. 
માનવોના પરાકમનાં ૬ત્તાંતપર્‌ દણિ કરીએ તો એ કત'વ્યબુદ્ધિએ 
સર્વત્ર દીસિ પ્રસારૅેલી માલમ પડે છે. કે!ઇએ ઉંડા, સુદ્દમ, સુધટ્િત 
તર્કવ્યાપારે ચલાવ્યા છે; કોઈ એ સુંદર, ગભીર, ઉદાર કાવ્ય રચ્યા 
છે; કોઈએ વિકટ, વેરાન દેશોમાં મુશ્કેલીએ વેડી પ્રવાસ કર્યા છે; 
કોઇએ મૃત્યુના ભયની અવગમણુના કરી સદુપદેશ ફરવામાં જીવનના 


૨૭૦૦ ધ્રર્મ નેં સમાંજ. 
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સુખને ત્યામ કયે છે; કેોધ એ દેશનું રક્ષણુ કરવામાં પ્રાણુ ખોયા છે; 
ક્રોઇએ લોકકલ્યાણુમાં મહામૂલ્ય દ્રવ્યનો વ્યય કયોય છે; એ સર્વં 
કતેવ્યબ્ુદ્ધિના મહિમા ચિત્તને સાન'દાશ્રયેથી પૂર્ણ કરવા સમથ નથી ? 

આ ઇતિહાસ પરથી એ પણુ જણાય છે કે કર્તવ્યબુદ્ધિ મનૃષ્ય- 
જાતિમાં સવ*ત્ર વ્યાપ્ત છે, કત'વ્યકરણુના વ્યાપારમાં ઉદારતા 
અંતભૂત રહેલી છે, અને લાભ-અલાભ, ઉપયે!ગ,-અનુપયોગ, ભય-- 
અભયને વિચાર એ ઇચ્છાવ્યાપારમાં દાખલ થતો નથી, દુઃખ, 
સંકટ, કલેશ, વિપત્તિનાં વિરોધતેો સભવ છતાં મનુષ્યતી અંતબપત્તિ 
તેને કત વ્યકરણુમાં પ્રેરે છે. મનૃષ્યન્નાતુામાં આ કત'વ્યબુદ્ધિ ન 
હોત તે! શું પરિણામ થાત એની કલ્પના પણુ ભયાવણ છે. ઈંગ્લાં- 
ડની પાર્લામેન્ટ અને ખીજ એવી રાજસભાઓમાં પુસ્ષા શા માટે 
શ્રમ કરે છે? સૈનિકે અને સેનાપતિએ શા માટે મરણુ ભયનો 
સ્વીકાર કરે છે ? ધનાઢયજને। ગરીખે। ખાતર શા માટે પોતાનાં ધનને 
ત્યાગ કરે છે ? રાજ્યકર્તા શા માટે પ્રજ્નને કેળવણી આપવાને! મણા- 
પ્રયત્ન કરે છે ? સર્વને! ઉત્તર એ જ કે કત. વ્યબુદ્ધિથી. એ કારણુ ન 
હેત તો. સ્વત'ત્રતાતી ભાવનાનો આજ સવ*ત્ર સ્વીકાર થયે! છે તે 
કયાં હોત ? શાંતિ, સમૃદ્ધિ, સંપત્તિ કયાં હોત ? અનાથનું રક્ષણુ કેમ 
થાત ? વ્યાધિમ્રસ્તના ઉપચાર કૈમ થાત ? સમસ્ત પ્રજાતી બુદ્ધિનો 
પ્રકાશ કેમ શકય થાત? કદાચ એમ કહેવામાં આવશે કે આમાંતી 
કેટલીક પ્રવૃત્તિઓ યશની, છીતિની, નામનાની આશાથી મનૃષ્યે। કરે છે, 
તત!પણુ એજ પ્રશ્ન પુછીશું કે એ સવ પ્રશૃત્તિથી યશ, કીતિ શા કારણથી 
મળે છે? એ પ્રરૃત્તિ કત'વ્યકરણુ છે માટે. રાજસભામાં રાજત-ત્રનો શ્રમ 
કચે1, સ્વત'ત્રતા માટે પ્રયાસ કયે, યુદ્દ કરી દેશનું રક્ષણુ કયું, દાન કરી 
અશરણને સહાયતા ; કરી, એ સર્વમાં મહોેટી કીતિ એજ છે કે તે કર- 
નારે કત'વ્ય કર્યું, તે જ માટે માન મળે છે, યશ મળે છે, ઈલ્કાબ 


મળે છે. એ રીતે સર્વ" ઉદાર પ્રબત્તિએ।નું મૂળ કત'વ્યબુદ્ધિમાં છે, 
અને મનુષ્યજતિતે સંતોષ તથા ઉપકારભૃત્તિ થવાનું કારણુ કર્તવ્ય- 
કરણમાં છે. 


કત'વ્ય ખુદ્દિ. ૩૦૧ 





મનુષ્યન્નતિની આ સર્વ માન્ય ભત્તિ ક્તવ્યંના ઉપદેશમાં પણુ 
જેવામાં છે. કર્તવ્ય કરવાનાં છે તે કતબ્ય ખાતરજ, ફૂલ કે 
લાભ ખાતર નહિ ,--એ મનુષ્યજતિનો વિશ્વાસ તેમના ઉપદેશ અને 
સિદ્ધાંત પણુ સાબીત કરે છે. ભગવદ્‌ગીતામાં કગૃષ્ણુ અજુ'નને કત*વ્ય-- 
કમનો માર્ગ આ પ્રમાણું સમન્નવે છેઃ 

મોમસ્થઃ જીરુ જર્માશિ સમ સ્વવત્વા ધનત્તચ । 

સિજટયસિજયોઃ તમો મૂલ્વા સમલ્વ થોમ ઝસયતે' । 

વામળ્ચેવાધિજાસ્ય્તે મા વછેષુ જાવન ॥ 

સુલટુઃ તે તમે જીલ્વયા જામાછામો ઝયાઝયો | 

તતો ચુદ્નાય મુસ્યય્ય નૈવ પાપમવાપ્લ્યાસિ ॥ 

' અજન ! યોગમાં રહી, આસક્તિ છોડી, સિદ્ધિ અને અસિદ્ધિ 
તરફ સમભાવ રાખી કમ કર; (એ) સમભાવ જ ચે।ગ ડહેવાય છે.” 

“ તારો અધિકાર કમ માંજ છે. ફ્લમાં કદિ નથી. ' 


“ સુખ અને દુઃખ, લાભ અને અલાભ, જય અને અજય, . 
સરખાં કરી પછી યુદ્ધ માટે તૈયાર થા; એમાં પાપ નહિં થાય.' 


કત'વ્યકૂતિ વિશેની આ બુદ્ધિ સર્વ દેશોમાં અને સર્વ 
મનુષ્યોમાં રથાપિત થયેલી છે. એ બુદ્ધિનું પૃથક્કરણુ કરતાં તેમાં રહેલા, 
-સુખના ત્યાગ, ફૂલતી અવગણુના, લાભતે। અનાદર,-એ સવ 
અંશ દર્શાવે છે કે મનુષ્યને સ્વાભાવિક અતે સાવત્રિક વિશ્વાસ એ 
છે કે જગતમાં સ્વાર્થના ત્યાગ કેરી પરાથે કરવો એમાં મહોટુ કત વ્ય 
સમાએલું છે. મતુષ્યે પોતાનાથી પરની-પારકાની-અપેક્ષા કરવી 
એવું ક્તવ્યબુદ્ધિમાં વિધાન છે. પોતાનાથી ભિન્ન જને માટે 
સ્વાથ'ત્યાગ કરવાની મતુષ્યતી આ અંતર્ભત્તિ સિદ્ધ કરે છે કે મતુ- 
ષ્યની પર્યાપ્તિ પોતાનામાં-સ્વત્વમાં-તથી, મનુષ્ય પોતાનામાં વિશ્વને 
સમાપ્ત કરતો નથી, પણુ બીજનું ભિન્ન અસ્તિત્વ સ્વાભાવિક વિશ્વા- 
સથી માને છે. સ્વ અને પર-પોતે અને ખીતશ્ન-એ જુદા હોય 


૩૦૨ ધર્મ ને સમાજ. 
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ત્યારેજ પારકા અથે સ્વા્થત્યાગનો સંભવ રહે છે. સ્વ અને પરના 
અભેલતાનમાં-સ્વ અને પરને એક અભિન્ન માનવામાં-સ્વાથ'ત્યાગ 
છે એ મત ભ્રમિત છે. પારકાને પોતના સરખા ગણુવા, પારકાને પોતાના 
સરખા સુખ તથા માનને પાત્ર માનવા, અને તે માટે તેમને સાર્‌ 
સ્વાથનેો ત્યાગ કરવો એ કત વ્ય છે પણુ એ અભેદ નથી. પર- 
પારકે।-છે જ નહિં, સ્વ જે છે તે સિવાય ખીજુ' કેઈ છે જ નહિં, 
એવે અભેદ હેય તો ત્યાગ સંભવેજ નર્હિ. કેોણણુ શાનો ત્યાગ 
કેરે ? કોણુ કેને માટે ત્યાગ કરે ? ભેદ હોય તો જ ત્યાગ હોય, 
તો જ ત્યાગતી કિમત હોય. પોતાનું જે હોય, પોતાને જે સુખકર 
હોય તે બીક માટે મૂકી દેવું, એટલું પોતાનું સુખ ઓછુ કરી ખીશ્નના 
સુખતી ૬ૃદ્ધિ કરવી એમાં ઉદારતા છે. એ ઉદારતા અભેદ જ્ઞાનમાં 
-સ્વ તે જ વાસ્તવિક રીતે પર છે, પોતાની પાસેથી જઈ ખીશ્નને મળે 
એમ ખની શક્રે એવે! ભેદ જ નથી એવા જ્તાનમાં-હેઈ શકતી નથી. 
એ અભેદ જ્ઞાન તે સ્વાથ ત્યાગ નથી, તેમજ એ અભેદ ત્તાત વા સ્વાર્થ - 
ત્યાગની *ત્તિને ઉત્તજન મળતું નથી. 

પોતાનાથી ભિન્નને અથે સ્વાથ ત્યાગ કરવાની ડિક 
અંતઃકરણુ પ્રભ્નત્તિ આ રીતે મનુષ્યને ઉદાર્તાનો ખાધ કરે છે તે જ 
પ્રમાણે મનુષ્યમાં આશા પ્રેરે છે. કતઃન્ય સંપૂણું કરવાની આશા 
મનુષ્યને ઉત્સાહયુકૂત અને યત્નશીલ કરે છે, કતવ્યકરણુ ન હોમ 
તો મનુષ્ય પ્રશૃત્તિહીન, નિરાશ, ઉદાસીન થઈ નય. આ રીતે પણ 
કત વ્યકરણુ મનુષ્ય જીવનને ધન્ય કરે છે. 

વળી, આ કત'વ્યમુદ્ધિ બીજો એક ખાધ કરે છે. શુભ ઉદાર 
અંતઃકરણુ પ્રશૃત્તિને અનુસરી મનુષ્ય સ્વાથ'નો। ત્યાગ કરે છે ત્યારે એ 
સ્વાથ સાધનથી કઈ ખીજી વધારે અપેદ્ય છે, વધારે માન્ય છે, 
એમ તેને અંતરમાં પ્રતીતિ હોય છે. એહિક સુખ અતે એહિક 
લાભના ત્યાગમાંજ બીન ઉદ્દેશનું અનુસરણુ છે; એ ઉદ્દેશ આ લેક 
સંબંધે નથી, પરલોક સબંધે છે. 


કૅત'વ્ય બુદ્ધિ. ૩૦૩ 





અંત*ત્તિ એહિકથી પર આ જે ઉદ્દેશ સૂચવે છે તેનું પરી- 
-ક્ષણુ કરીશું તો જણુાશે કે સત્‌, શુભ, પુણ્ય, ઉત્તમ, ઉત્કુણ, શુદ્ધ, 
પવિત્ર, ન્યાય્ય એવા કોઈ આદશ (100તંલા) તરક મનુષ્યના 
આત્માનુ' આકષ ણુ છે, અને તે આકષ'ણુને લીધે મનુષ્ય કત'વ્ય ખાતર 
અહીંના સુખને ત્યાગ કરે છે. એ આદશેનતા ક'ઇક કક અંશ 
મનુષ્યહુદયમાં સ્થપાએલા છે, મતુષ્યની સુનીતિપરાયણુ પ્રમૃતિ 
'(11011 121017૦) એ આદરીની ક'ઈકે ક'ઈકે ભાવનાનેક: આધારે 
બંધાયેલી છે, એ વાતની સાક્ષી સવને! આત્મા પૂરે છે. એ આદર્શ- 
'ભાવના, એ પ્રકારે પ્રાસ થતા સુતીતિ સ'સ્કાર, ક'ઇ ભ્રાન્તિ નથી. 
વિવેક અને તર્ક તેનું સમથેન કરે છે, એ આદર્શની ભાવના આ લોકની 
નથી, પરલે।કતી છે. એવી ભાવના ધારણ કરી શકે એવે કોઈ આદરો આ 
લોકમાં છે નહિ -જડ પદાથેમાં સુનીતિતી ભાવના વતમાન જ નથી, 
મનુષ્યમાં તે ઝાંખી અને અપૂણું છે, આ લોકના સ્વાર્થથી એ ભાવનાનું 
ધ્ોરણુ જુદુ જ છે.એ ભાવનાને આદશ* તે ઈશ્વર છે. સદ્ગુણુનિધાન 
પ્રજુમાં એ ભાવનાનું ધામ છે, એ પ્રભુમાં એ ભાવનાને સાક્ષાત્કાર 
છે, એ પ્રભુ એ ભાવનામય આદશ છે. એ કૃપાળુ પ્રભુએ મનુષ્યને 
કતાથ કરી ઉન્નત પદવી આપી છે, અને એ ભાવનાના અંશ 
મનુષ્યમાં સ્થાપ્યા છે. એ ભાવના સનુષ્યને સદ્ગુણુસાન આપે છે. એ 
ભાવના મનુષ્યમાં કતવ્યબુદ્ધિ પ્રેરે છે. એ ભાવના જેનામાં પરિપૂણુ 
છે તે આદશ ખાતર મનુષ્ય કત વ્યપરાયણુ થાય છે. એ આદશ્નું 
અતુસરણુ કરવું, તેને અનુકૂળ થવું, તેને પ્રિય થવું, એમાં મનુષ્ય 
પોતાને ધન્ય સમજે છે. એ ભ્રાવનાના આદશ મનૃષ્યના મન 
અગાડહીથી એક વાર ખસેડી ન નાખો અને મનુષ્યને કત વ્ય શિ 





# ભાવના-ઉત્તમતાનુ સપણ સ્વરૂષ-1તેલતાં. 
૪ આદર-સાવના જેમાં નિવાસ ડરે છે તે પુરુષરૂપ (0૦15૦૫૧૩૮1) 
વ્યક્તિ. કરબ્તદો (ઈશ્વર) મતુષ્યતા આત્મામાં સુની તિની ઉત્તમતા તે ઈશ્વરદત્ત 


અ'શ છે. તેથી મવુષ્ય ઉત્તમોત્તમ સુનીતિનિધાન ઈશ્વર તરફે ખે'ચાઈ 
સ્વાર્થના ત્યાગ કરે છે. 


૩૦૪ ધમે ને સમાજ. 


“પ “૫ ૧૫/૦૫ “૧ જ “૫ ૧% ૫/૧ /“૫ “૫ #ષ "૨ # ૫/૧૫ ૫.ન"૫ ૫.૧" “૫ "૫ “૫/૫૫ ૮૫% મમ ૫ ૦૫," ૧૫ “૧% ,“૧૪%૧૪,"જી- 


કશે હેતુ-કશું ક ર રહે. : મલાડ ઉસમેરામં સત્‌, શુદ્ધ, 
મગલ પરમાત્માના અતુકરણુની અભિલાષા મનુષ્યના હુદ્યમાંથી 
જતી રહેશે. સદ્ગુણુ, સદાચરણુ, પવિત્રતાનતી કિમત જ તેતી દટ્ટિમાં 
નહિ રહે. ઉત્તમોત્તમ વ્યક્તિના શુભ ગુણોનું સ્મરણુ મનુષ્યને 
કત'વ્યકૃતિમાં દઢ કરે છે. એ ગુણુથી જે વિસ્દ્દ આચરણુ તે 
નિષિહ્દ છે એમ સમજય છે, અને તે ગુણોને લક્ષમાં રાખી મતુષ્ય 
તદનુસાર વતન કરે છે. 

ઈશ્વરના એ ન્યાય, સત્ય, ઇત્યાદિ ગુણે મનૃષ્યની દણિ આગ- 
ળથી લઈ લેવાનું શું પરિણામ થાય છે તેનું ઉદાઠર્ણુ એક પુરાણુ 
કલ્પિત કથામાં ખતાવ્યું છે. ધજિત્તના એક અતિ દુજ જુલ્મી રાજને 
દેવોએ ખહુ લાંબો કાળ રાજ્ય કરી સુખ ભોગવવા દીધું. તેતે 
ઉદારબુદ્ધિ પુત્ર માઇસિરિનસ સદ્દગુણુ-મૂતિ હતો. ગાદી પર 
આવતાં માંધસિરિનસે માોજમન્ન અને એશઆરામને। સવ રીતે 
ત્યાગ કર્યોં. રાજનીતિ અને નિયમ શાસનનું રક્ષણુ કરવામાં 
તથા સુશીલ પ્રન્નના સુખતી ૬ૃદ્દિના ઉપાય યોજવામાં તે : ખધેો 
કાળ કહાડવા લાગ્યો, પરતુ, તેણે આ રીતે કર્તવ્ય કયું તે માટે 
દેવાએ તેનું માત્ર છ વષેનું આયુષ્ય ખાકી રહે એવી આન્ઞા કરી, 
આ અગમ્ય વિધિથી યુવાન રા” એટલો નિરાશ થયે! કે તેણે 
એકાએક રાજ્યભાર્‌ ૬૯ મત્રીએને સાંપી દીધો અને વસ્તીથી 
દૂર અતિ રમણીય ઉપવનમાં જઇ રહલો, અને ભોગાસકત થઇ નિરંતર 
અનિયત્રિત વિષયસુખમાં દિનરાત ગાળવા લાગ્યો. જગતનું શાસન 
કરનાર દેવો કત'વ્યતું વિપરીત કલ આપે છે એ જેઈ કત'વ્ય કરવાને 
ખદલે સુખોપભેગ લેવામાં જવન ગાળવાને ઠૅરાવ કરી તે રાજ્યનો 
ત્યાગ કરીને નીકળ્યો તે સમયે તેણે દેવે। પ્રતિ સંબોધન કર્યું કે, 
“ ૩૯૯105 11 ૬૦ 11811 દ ધો11૪, ત031૦1૦ 10૫7013, 
1-૦ 32011 10113 €૦111001 101€,11[€ 3 [2૦૮5૮111 111153 ? 
5૦૬૩ 1130€1€ 10 10 10 વૈંત્ા1૦૯૬ ૦1/૦૫/16 ક 10170613; 


કત વ્ય બ્રુદ્દિ, ૩૦૫ 


૧-૧૦ ,૮7*૫.4”૧ "૧૧.47 ૧%” “૧.૮#૧૦૫૮#"૫૫૯૦ ૧૫૮૦-૧૭-૧૫ (“૧ "પ ૭૧૫% /#-૧ 7-૧ 4#' મજા. /7૦.૮”"૧૫%-##""૫ 7-૧૫૫-૮૧ _-#-“૫૪.૭-#"૧% -# પ૫ /#' “૧_/“““૧ (૧૫૦૮૦૦૫૪૮૧૫. /4#“૧૫ ૭૦૧૫૪ /-” "૧% ન“ ૭””૧૦ 4૧૫૯૮૦૧ 


1.000, 1૯૦ (૦ 1108૦, 47 1૯૪તા 130વુપ૦પ13 ? 
5૯॥તં ૯ ૦1 11૯€5૮€, 11તૅલ૦તે, 40 ૫11110006તૈે ૦/૦, 
[૫૦1 ૫૬૪૦તડ, 801 ૬1310315, 110 1૦7011 22211) ? 





મદ નદ નદ મદ મ મ 


01 10 1110020૯610, 12€1118]023, 90૫1 છળંતૈરા1 ૦15, 
પલ €ત11119 ૫૪૦1૦૯ લૌંળાંઞડ 0€૫/૦% પ11છ પોલા” 1દાઇ 
4તૈ 11 પતે ઊઉ1ઇ પા૦પર્દી] 11270 ૬12૮1૩ ૦ 3૬૬૩, 
5૪૦૦૪ 1% 11૦ 5૦૫॥તૉં] ટુ 501110€55 ૦ 1૦ 11811૬ ? 
0૬ 11 તૈલત €ત5€, ૦1 1110105 ૦ તૈતૃરઝ#ૉઇટટ 31૯૯11, 
191111ર1૪છુ તંલ૦][» તૉ'2ઘટા1ડ ૦ 07, ૯૦ તં#૦1 ૩૦૬૯1૧૦?” 


4૮7૮૮7૮૮૮૪ 4477%072.ત% 
ન્ન 


“કઠોર દેવો ! જ'દગાનીની જે માોજમજએ મસતુષ્ય માત્રને 
લલચાવે છે તેનો તિરસ્કાર કરવો એ શું બહું નજવું કામ જણાય 
છે ? પુષ્પભારના મુકુટ ધરી નૃત્ય કરવાં, ધેમાનુભ્રાવ કરવો, યથેચ્છ 
વિહાર કરવો, રાજવ'શી ખચ'ની મિજખબાનીઓ કરવી, એમાં સું કઈ 
આન'દ જણાતો નથી? શું ખરે ! આ સર્વ પર ૬છિ કરતાં તમને 
કુઇ આદૃતા થતી નથી ? તમે દેવે! નથી, પિશાચ છે।; બેદરકારીમાં 
તમે જડ થઈ ગયા છે. 


અથવા કદાચ આકાશ મધ્યમાં તમારા સુવણુમય રથ ત્વરિત 

ગતિમાં ઉડયા જાય છે, અને પૃથ્વી પરના અવાજ ત્યાં પહોંચતા પણુ 

નથી. તારકમય વિષમ અરણ્યોમાં ષૃગયા રમતાં શાન્ત રાત્રિમાં સુસવાટ 

કરતા તમારા રથ દોડયા જતા હશે, કે શું ઉજજવલ દેદીપ્યમાન 

. ક આ ઉતારા અને જતાંત ત * રકન ડેકન કૉલેજ _કવોરટરલી *ના જુલાઈ 

૧૮૯૨ના અ'કમાં પ્રસિદ્ધ થએલા “ ધી ટીચિ'ગ્સ ઓફક્‌ ટેનિસન ? એ નામના 
લેખમાંથી લીધાં. છે. 
જ્ે૦ 





૩૬ ધમ ને સમાજ 





સિહમાસનેો પર ચઢી તમે નિશ્ચિત ચિત્ત આન'દપાન કરો છે, અને 
અધિરતા સાથે વિશ્રાન્તિ ભોગવે! છે! ? 


જગતનું શાસન કરનાર ન્યાયવિમુખ છે એ કલ્પનાએ જ 
આ રાન્નને કત'વ્યભ્રષ્ટ કર્યો. સત્યનિધાન ન્યાયકારી જગન્નિય'તાપર 
શ્રદ્ધા નહિ હેય તે! મનુષ્ય કદિ કત'વ્યમાં અને સદાચરણમાં પ્રભ્ત્ત 
થશે જ નહિં. એ શ્રદ્ઘધાહીન થતાં મનુષ્ય નિરાશ-નિરુત્સુક થઈ 
ખેદરકારીથી કત'વ્ય મુકી દેશે. આવું જ એક ખીજું ઉદાહરણુ “લોટસ 
ઇટસ” નામે કાવ્યમાં ટેનિસનત વણુવે છેઃ 
૬1.૮1 પ્રડ 317૯1 ત1 ૦0, દા1વૈ £₹€6૦[૦ 11 પ્રા તળ 
લ્વુપદ્રાં 1110, 
11 (13૯ 11011007 [.૦૬૦૩નતાણતં (૦ 1૫૯ ત્વાતે 1૯ 1€૦પલ્ત 
01 1૯ 11115 11%૯ (૬૦વંડ £૦૪૯ઉ1૦£% ૦ત"0€55 ૦ 110ત01તૈ, 
1૦1 1106) 1૯ ૪ લડાતંલ પાલા? 1€01ત1*, વ્વળતે ૫1૦ 0૦15 
૧1€ 1પા'તે. 
[01 9૦9 11011 11 11€ ૪૮11005, ત્વાતં (1૯૦ વાંળપતેડ 
૧1*€ 11811117 ૦પા'તે 
1[ર૦પ॥તે પહલાં ૪૦તલા 10૫0૧૬૦૩, હાતાલવ કપડ) (10૦ 
૪1૦1111૪છુ ૫7૦11તં 
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મામલે કસમ ખાઈ એવી પ્રતિજ્ઞા લેવી અને તે સમદજૃત્તિ 
ચિત્તથી પાળવી કે કલમભૂમિના ઉદરમાં વસી વિશ્રાંતિમાં પડયા રહેવું; 


કતવ્ય અ્રુદ્ધિ, ૩૦૭ 








મનુષ્યન્નતિની દરકાર વિના ગિરિ શિખર ઉપર દેવે।નું મંડળ નેવું 
નિશ્રિત્ત રહે છે તેમ આપણે રહેવું. એ દેવો તો પાસે અષ્ઠત લઈ 
પડયા રહે છે. ત્યાંથી ખહુ નીચે દૂર ખીણેોમાં અસ્ત્ર ફે'કયાં હોય છે. 
તેમનાં સુવણું'મય સદનની આસપાસ વાદળાંની રૅખા વિંટાએલી હોય 
છે, અને ફરતો સ્જુરાયમાન પ્રદેશ હેય છે. ત્યાં રલ રલ્યા દેવો 
ઉજ્જડ ભૂસિએ જેઈ રહે છે, વનસ્પતિ ક્ષય અને દુકાળ જેઈ રહે છે, 
મરકી અને ધરતીક'૫પ જેઈ રહે છે, ધુધવતા સાગર અને રૅતીનાં 
જળણરતાં મેદાન ન્નેઈ રહે છે, ખણુખણુતા રણુસંત્રામ જેઈ રહે છે, 
ખબળતાં શહેર જેઈ રહે છે, ડુબતાં વહાણુ નનેઈ રહે છે, તથા પ્રાર્થ- 
નામાં અંજલીબદ્દ થતા હસ્ત જ્નેઈ રહે છે; અને એ સર્વ ન્ેઈ 
એકાંતમાં દેવો! સ્મિત કરે છે. 

આ રીતે શુદ્ધ ઉત્તમ સ્વરૂપના આદરાતી ભાવના અતે પ્રેર- 
ણાથી જ મનુષ્યો કત વ્યકુતિમાં પ્રણૃત્ત થાય છે. મન આગળથી 
એ આદશ'* નષ્ટ થતાં મતુષ્ય ઉદાસીન અને પ્રહત્તિહીન થાય છે; 
જગતન્તિયતાના એક અકદ્દિતીય પરમેો।ન્નત આદશ'ને વિસારી ૬૪ 
વિકારાધીન અનેક દેવોને જગતનું શાસન કરનાર માનવાથી સુની- 
તિની અને ડત વ્યતી આદશ* ભાવનાનો વશ થાય છે. સવેપપરિ 
શક્તિમાં જ્યાં ન્યાયમય કતવ્ય નિયમન દેખાતું નથી ત્યાં મનુષ્યને 
કત'વ્ય અડત'વ્ય વચ્ચે મહેટો ભેદ લાગતાં નથી, પાપ-ષૃણ્ય તેને 
મત સરખાં થાય છે. 

દુરાચારી જનો પણુ બહારથી સદાચારને। ડોળ કરે છે, પોતાનાં 
અસત્ય, અન્યાય, અનીતિ કષ્ુલ ન કરતાં સત્ય, ન્યાય, નીતિને 
દેખાવ ધારણુ કરવા પ્રયત્ન કરે છે, એ વાત પણુ એ જ દશાવે છે કે 
મતુષ્યન્નતિમાં એશ્વરી ભાવના ૬ઢ છે અને તે સદ્ગુણુતે સર્વોપરિ 
તથા સવમાન્ય મનાવે છે. દુર્ગુણુ અધમ છે, સદ્મુણુ ઉત્તમ છે, 
“તેથીજ દુગુંણીએ સદ્ગુણુના આડ'ખબર્‌ કરવા મથે છે. 

સદ્ગુણુની લેોકપ્રતિષ્ઠા હોવાથી કેટલાક મનુષ્યો સદ્ગુણુની 


૩૦૮ ધર્મ ને સમાજ 





દિવ્ય પ્રેરણાની પ્રતીતિ અંતઃકરણુમાં દઢ કર્યા વિના માત્ર ખાજ' 
આચરણુ પ્રશસ્ત ગણાય એટલે સુધીજ સદ્દગુણુનું અનુસરણુ કરે છે. 
પરતુ સદ્ગુણુની, પુણ્યની, શુદ્ધિની કિંમત અંતઃકરણુમાં છે. અંતઃકર્‌ણુ 
આ સવથી શતન્ય હેય તો ખહારથી તેમનો આભાસ ૬થા છે. ખાલ 
સદાચારની એવી પ્રશૃત્તિથી આત્માની ઉન્નતિ થતી નથી. જન સમા- 
જના વ્યવહારમાં એવા મનુષ્યો હાનિકારક ન થાય એટલે।જ તેમની * 
કુા1તતિથી લાભ થાય છે, પરતુ તેમનો દ'ભ ગુપ્ત રહેતો નથી, અને 
દઘાંભિકતાના દશનથી હાન જ થાય છે. વળી એવા મનુષ્યો પોતાને 
છેતરવાના અભ્યાસમાં પડી અંતે મતુષ્યનનાતને છેતર્‌વાના અભ્યા- 
સમાં પ્રનૃત્ત થાય છે. 

મનુષ્યન્નતિની સ્વાભાવિક વૃત્તિ આવા દાંભ્િક વ્યવહારથી 
ભિન્ન છે. ઇશ્વરશ્રહ્ા મનુષ્યમાં પ્રકૃતિથી આવેલી છે, અને તે શ્રદ્ધા 
અંતઃકરણુમાં સ્થાપિત થયેલી કત'વ્યબુહ્ધિનું અનુસરણુ ડરાવે છે. 
૬શ્વર પ્રોત્યથે'જ મનુષ્ય કત્ત'વ્યપરાયણુ થાય છે. 

ઈશ્વિસકૃપાથી એ કત્ત'વવ્યઝુદ્ધિ સદૈવ દઢ અને ઉત્તેજિત રહો. 

તથાસ્તુ. 





આચરણુની યોગ્યતાક 


તાત્કાલિક અને દૂરસ્થ 
(અમદાવાદ પ્રાથના સમાજમાં આપેલો ઉપદેશ) 
આજતી દિહીમાં આપણે વાંચ્યું કે, 
“પરમ ભક્ત ધમમાગથી ન ચૂકે, 
તજે પ્રાણુ તદપિ સત્ય નહી મૂકે; 
કરે સવકાલ નીતિયુક્ત કર્મ, 
ધરે સત્ય સ્વજન બંધુપ્રીતિ ધર્સ. 
(દિંડી ૧૮ મા.) 


# ” જ્ઞાનસુધા 'ના ૨૮૯૯ના જુલાઈ અ'કમાં પ્રસિદ્ધ, થયેલ. 


આચરણુની યોગ્યતા ૩૦૯ 





આ વચનમાં એ સિહ્દાંત પ્રસિદ્ધ ક્યો છે કે ધર્મના માગથી 
કદિ કેઈ પણુ કારણુસર ચૂકવું નહિં, પ્રાણુનો ત્યાગ થતે। હોય તો 
'પણુ સત્ય મૂકવું નહિ, ગમે તેવો પ્રસંગ આવી પડયે! હોય તોપણુ 
સદૈવ નીતિયુક્ત કમ કરવાં, કદાપિ નીતિ વિરૂદ્દ આચરણુ કરવું 
નહિં. મતુષ્યબંધુએ તરફે પ્રીતિભાવ રાખવો એ ધમ છે અને તે 
આ ઉપર કહેલા આચરણુ--પ્રકારથી વિરોધી નથી, એ પ્રકારના 
આચરણુથી જ સ્વજનબંધુપ્રીતિધમ ધારણુ થાય છે; આમાં પરમ 
ભક્તિ છે. ધમ, નીતિ અને સત્ય, એ અખંડ પાળવાનાં છે. ધમને 
વળગી રહેતાં, પ્રાણુ જવાતો સમય આવ્યો હોય તોપણુ ધર્મને 
વળગી રહેવું; સંકટ હેય, વિપત્તિ હોય, ધર્મ-નીતિ-સત્યના અનુસર- 
ણુથી હાનિ થતી હોય, દુઃખ પડતું હેય, મૃત્યુ થવાનો ભય હોય 
તાપણું ધર્મ-નીતિ-સત્યના નિયમથી દ્ર જવું નહિં, અધર્મ-અતીતિ 
-અસત્યનું કદિ અવલબન કરવું નહિં, એ પરમ ભક્તનું કત વ્ય છે. 

આ સિહ્ધાંત સામાન્ય રીતે સ્વીકારવામાં આવે છે; આ સિહ્ધાં- 
તને ઉપદેશ બહુ સાધારણુ છે, પરંતુ તેના કેટલાક અપવાદ છે 
'એમ કેટલીક વખત કહેવામાં આવે છે. અમુક પ્રસંગોએ ધમ, 
નીતિ અતે સત્યના નિયમ તોરી શકાય છે, તોડવા જઇએ; અર્થાત્‌ 
ઝ'ઈ લાભ થતા હોય, ક'ઇ હાનિનું નિવારણુ થતું હોય, તો એવી 
'લેળાએ ધર્મથી ઉલડું વતન કરવું, અતીતિતું આચરણુ કરવું, અસત્ય 
બોલવું, એમ કેટલાક કહે છે. તત્કાળ તો ધમ, નીતિ કે અસત્યનું 
ઉલ્લ'ધન આવે સમચે થાય પર'તુ આખરે તેથી શુભ ફલ થાય માટે 
એ ઉલ્લ'ધન કરી શકાય છે એવું આ અપવાદનું રૂપ દશોવવામાં 
આવે છે તેથી પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થાય છે કે માણુસે કરવાનાં આચરણુની 
ચોગ્યતામાં તાત્કાલિક અને દૂરસ્થ એવે! ભેદ છે કે કેમ, જે આચરણુ 
કરતી વખતે થોગ્ય ન હોય તે પાછળથી થવાનાં પરિણામના ઉદ્દે શને 
લીધે યોગ્ય ગણી શકાય 'કે કેમ ? આ અપવાદના સમથન માટે એવું 
ઊદાહરણુ આપવામાં આવે છે કે કોઇ નિદોષ માણુસને મારી નાખવા 


૩૧૦ ધમ ને સમાજ. 
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તેની પાછળ કોઇ ખુની પડયે! હોય અને તે નિર્દોષ માણુસ કે!ઇ 
સ્થળે સંતાયો હેય, એવે સમયે ખુની માણુસ આવીને તે કયાં સંતાયે 
છે તે પૂછે, સંતાવાનું હેકાણું આપણુને ખબર હોય, પણુ એ ખાખન 
તમાં આપણે સાચુ ખોલીએ તો ખુની નિરદૌષને શોધી કાલી તેને 
વધ કરે પરતુ જુડુૅ' ખોલીએ તો ખુની બીજે ઠેકાણુ ચાલ્યો નનય અને 
એટલામાં નિદીષતે નાસી જવાનો અગર રક્ષણુના ઉપાય લેવાની તક 
મળે; આવે પ્રસંગે સત્ય શા માટે બોલવુ, અસત્ય શા માટે ન ખોલવું 
એમ પૃછવામાં આવે છે; અને અસત્ય જ ખોલવું એમ આગ્રહ પણુ 
કેર્વામાં આવે છે. એ જ પ્રમાણે કેઈ સમયે અધમ થી, અન્યાયથી, 
અસત્યથી, અતીતિયુક્ત આચરણથી દેશને, રાન્યને, જન મ'ડળને 
લાભ થતેો હોય તો તેવું આચરણુ જ કરવું એમ કહેવામાં આવે છે. 
ત્યારે ધમ, નીતિ સત્યનાં ધોરણુ શાશ્વત ૬ઢ છે કે આમ પ્રસંગાતુસાર 
ખદલાય એવાં છે એ વિવેચન કરીએ. પોતાના સ્વાર્થ ખાતરધમ, 
નીતિ કે સયને! ભ'ગ કરવો એમ તે! સ્પણ રીતે કહેવામાં આવતું 
નથી કેમકે એવે! મત તો એકદમ ક્ષુદ્ર અને અસ્વીકાય લાગે છે. 
પરતુ પરમાર્થ ખાતર, પરોપકાર ખાતર, પારકાનું સારૂં કરવા ખાતર, 
આ નિયમભ'ગનો બચાવ કરવામાં આવે છે. આ કહેવાતા અપવા- 
દતી દલીલનું પૃથક્કરણુ કરીશું તો જણાશે કે જે શુભ ફૂલ માટે 
યથાથ નિયમોની પ્રરત્તિ ખ'ધ રાખવાની માગણી કરવામાં આવે છે 
તે ફ્લ એ રીતે પ્રાત થશે એવે કશે ભરોસો નથી અને એ રીત 
વિના યથાથ નિયમો સાચવ્યા છતાં પણુ એ ફેલ પ્રાપ્ત થવામાં 
વાંધા આવતે નથી. પૂર્વૌક્ત ઉદાહરણુમાં અસત્ય ખોલ્યાથી નિર્દોષ 
માણુસ ખચશે જ એવી ખાત્રી કશીજ નથી. સ'તાવાનું ઠેકાણુ ખોડું 
બતાવ્યા પછી અશવા સંતાવાનું ઠેકાણું ખબર નથી એમ કલા પછી 
પણુ એમ ખને કે ખુતી આપણો ઉત્તર ખરે ન માને અને નિર્દોષને 
પોતાની મેળે શોધી કાઢે. પરતુ તિર્દૌષતે બચાવવા અસય ખે।લવાની 
જરૂર તો છેજ નહિં. કઈ પણુ અસત્ય ખોલ્યા વિનતા એ ખે પ્રસંગે 
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આપણે ખુતીને કહી શકીએ કે ઉત્તર દેવા અમે ખુશી નથી. આવા 
જવાબમાં જુડુૅ' કશું નથી, અસયને। ઇસારે પણુ નથી, જવાખનું 


રૂપ ગૂઢ હેય પણુ સાંભળનાર સમજે તે અસય હોય એમ પષ્યુ 
નથી. છતાં આ ઉત્તરથી પ્રથમના અસય ઉત્તર કરતાં કઇ પણુ 


વધારે હાનિ ન થાય, એથી ખુતીને કાંઈ પણુ મદદ ન મળે. અલ- 


ખત્ત વખતે, નિદૌષને ખતાવી દેવાની ના પાડવાથી આપણા જવને 
જેખમ થાય, ખુતી આપણને ઇન્ન કરે એમ બને અને તે જ માટે પ્રાણુ- 


ત્યાગ થતાં પણુ અસત્ય ન ખોલવું એવે સિદ્ધાંત કયો છે. દુનિયાના 
ઇતિહાસ પરથી પણુ એ જ માલમ પડરો કે કોઇ દેશ અથવા કઇ 
પ્રજન અધમ્ય5, અનીતિમય, અસત્ય આચરણુથી સુખી થઈ નથી. 
અયોગ્ય આચરણુથી અંતે શુભ પરિણામ થયાં જ નથી. માણુસ 
જાતને અતુભવ એ જ કહે છે. માણુસ નતનેો. અનુભવ એ જ કહે 

છે શુભ આચરણુથી શુભ પરિણામ થાય છે અને અશુભ આચ- 
રણુથી અશુભ પરિણામ છે. અસત્ય બોલનારા, અતીતિએ ચાલનારાં 
ચોતાનું કે પારકાનું કોઈનું કલ્યાણુ કરી શકયા નથી. 

આ વિષય સંબંધે ખેકને અતિયોગ્ય ધોરણુ ખતાવ્યું છે, 
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અથ" “કત'બ્યના વિષયમાં (થોગ્ય-અયેોગ્યની ઈષ્ટ-અનિષ્ટની) 
સરખામણીનાં આવાં ધણાં સ્થાન છે. તેમાં સૌથી વધારે વાર જે 
પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થાય છે તે થોડા અન્યાયથી પરિણામે ધણું શુભ 
થવાનું હેય તેનો છે. થેસેલીઆના જેસને તેનો નિણુય સત્યથી 
ઉલટો કર્યેચ છે કે “વધારે શુભ પરિણામ પ્રાપ્ત થાય તે સાર્‌ થોર્ડ 
અશુભ આચરણુ કરવું જેધએ.” પણુ તેને ઉત્તર સારે છે, “હાલ 
તત્કાળ જે સાર્‌' છે તે તમે કરી શકા છે, પણુ ભવિષ્યમાં જે સારૂં 
થવાનું (આ રીતે કહેવામાં આવે) છે તે વિશે તમારી પાસે કઇ 
ખાતરી નથી”. જે વાતે! વતમાન સમયે સારી હોય તેનું મતુષ્યોએ 
અતુસરણુ ડરવું ન્નેઇએ, અને દૂરદશીર્" દિવ્ય નિય'તાને ભવિષ્ય 
સોપવું જઇએ.” 

જે સત્ય અને નીતિમય છે તેની ચેોગ્યતા નિઃશ'ક છે, તે 
સવકાળ સારાં અને ચેગગ્ય હોયજ-હોાય છે. તો અસત્ય અને અનીતિ- 
મય આચરણુ જે નદારૂં તથા અયોગ્ય છે તેથી ભવિષ્યમાં સાર 
કળ થશે એવો શે ભરોસો છે? 

ધર્મ, નીતિ, સત્ય, ન્યાય, એ સવ ઉ૬શ્વરનાં સ્થાપેલા છ; તે 
વડૅ કલ્યાણુ થાય, સુખ થાય એવે તેનો નિયમ છે. તે વડે તે જગ- 
તનું કલ્યાણુ કરે છે, તે વડે ચૈતન્યવાન પ્રાણીનો ઉદ્ધાર થાય છે. એ 
અંશ તેના કૃૂપામય સ્વરૂપમાં વ્યાપી રહેલા છે તો એ મંગલ તત્ત્વાના 
ઉધ્લ'ધનથી કલ્યાણુ થશે એવો નવે। નિયમ ઉભે। કરવાને મનુષ્યને શે। 
'અધિકાર છે ? એ નિયમતી સત્યતા મનુષ્યે કયાં જનેઇ છે ? જગતને 
'જે નિય'તા છે તેનો મ'ગલમય શુભવ્યાપાર નીતિમય, સત્યમય, ન્યાય- 
'મય છે તો તેની સાથેનો સંબંધ તેના ગુણુનું અનુસરણુ તે ધમે છે, 
તો અધમેથી, અનીતિથી, અસત્યથી, અન્યાયથી કેધનું પણુ શી રીતે 
'સ'ગલ ચરે, કાંઈ પણુ લાભ શી રીતે થશે ? 

ખેકનના વચનમાં દર્શાવેલા ઉપરના સિદ્ધાંતના વિરૂદ્દ કેટલીક 
વખત આવે વાંધો લેવામાં આવે છે કે “ધણી વખતે જે આચરણુ 
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ખોટું હોય તે કેઈ વખત સારૂં શા માટે હોઇ ન શકે? તીતિના 
નિયમો જે કોઇ તત્ત્વવ્યવસ્થાતે આધારે હોય તો, આ અવશ્ય 
ફલિત થશે કે મતુષ્યતે આચરણુ કરવાના પ્રસંગમાં જે “નત જતની 
હકીકત આવી ખને છે તે બધી હકીકત માટે એક નિયમ હોઇ 
શકે નહિ. જ્યાં પરસ્પર વિશ્વાસ ન હેય યાં જનસમાજ ટકી રાકે 
નહિ તેટલા માટે સય ખોલવું એ સારૂં છે. એમ હોય તો, જ્યાં 
સત્ય ખોલ્યાથી જનસમાજના ખંધારણુને જેખમ પહોંચે તેમ હોય 
ત્યાં અસત્ય બોલવું એ સારૂં હોવું જેઈએ, પણુ એની સાથે એ 
પણુ ખરૂં કે સત્ય ખોલવાનો નિયમ સામાન્ય રીતે પાળવાની આવશ્ય- 
કતા સાખીત થએલી છે તેથી અમુક પ્રસંગે એ નિયમ તોડવાનું 
જે વ્યાજબી કહેતા હોય તેમના શિર પર એ વાતના પુરાવાને ખોજ્ને 
રહેવો જેઈ એ.' 


આ મત સ્વીકાય નથી. પ્રથમ તો તીતિનું મૂળ વ્યવહારે।- 
પત્ચરોગિતા ( ઈંઘો1£૪7 ) માં નથી. જનસમાજને લાભ થાય તે માટે 
મનુષ્યોએ નીતિનો નિયમ ધડી કાઢેલો અથવા સંકેતથી ઉભે કરેલે 
' નથી. તીતિને [નિયમ પશ્વરે સ્થાપેલો છે તેતું મૂળ ધામ પશ્વર 
“સ્વરૂપમાં છે. તે માટે તે નિયમથી જનસમાજને લાભ થાય છે. એ 
“નિયમ મનુષ્યના અંતઃકર્‌ણુમાં સ્થાપિત રહેલો! છે તેથી મતુષ્ય તેનું 
' અતુસરણુ કરે છે, મનુષ્યના લાભાલાભની ગણુનાથી સ્વત-ત્ર હોઈ તે 
મતુષ્યહૃદયમાં દિવ્ય મંગલમય સ્વર્‌પના અંશ પ્રેરે છે તેથી હાનિ ન 
ગણુકારતાં પ્રાણુયાગ થતાં પણુ તેને વળગી રહેવું એવે મનુષ્યો 
'સદેવ આગ્રહ કરતા આવ્યા છે. મનુષ્યોએ રચેલે નિયમ બધી હકીકત 
માટે એક હોઈ શકે નહિ, પણુ નીતિ-નિયમ ઈશ્વર રચિત હોવાથી 
 સૃણ્ર્યિવસ્થાનાના ખીજ નિયમે। પેઠે તે ખધી હકીકત માટે એકજ 
છે, સકળ આત્મમંડળતી તીતિમાં ર૨ૃદ્ધિ થાય એ તત્ત્વવ્યવસ્થાને 
' આધારે નીતિમય આચરણુના નિયમો સ્થપાએલા છે, તેથી તત્ત્વ 
| વ્યવસ્થાનો હેતુ સફળ કરવા કે!ઇપણુ પ્રસગે અતીતિની અતે આશ્રયની 


૩૧૪ ધર્મ ને સમાજ. 





જરૂર્‌ પડતી નથી. ઈશ્વરસ્વરૂપના નીતિમય અતે મંગલમય અંશ 
પરસ્પર સંબંધ છે તેથી તીતિના અતુસરણુથી જનસમાજનું શ્રેય થાય 
છે અને તેથીજ જનસમાજના શ્રેય માટે અનીતિ કદી ઈટ નથી 
પણુ હમેશ વજ્ય* છે. જગન્નિય'તાએ જનસમાજ ટકે એવી ચેો।જના 
સારૂ તીતિનિયમનું એ વિધાન કર્યું છે તેથી જનસમાજના બંધારણુ 
માટે તે જરૂરતો છે અને તેથી જ જનસમાજના બંધારણુ માટે તેના 
નિયમના ભ્ર ગની જરૂર નથી. સચથી, નીતિથી જનસમાજના બંધા- 
રણુને કદિ જેખમ પહોંચ્યું નથી. નીતિનિયમમાં રડેલા જનસમાજમાં 
વિશ્વાસ બંધુપ્રીતિની તથા પરે।પકારની પ્રટત્તિ છે, તેથી એ નિયમ 
તોડયાથી વિશ્વાસ, બંધુપ્રીતિ અતે પરોપકારમાં ધટાડો જ થાય. જન- 
સમાજના વ્યવહારમાં આવતા પ્રસંગ બહુ ન્નત ન્નતના હોવા છતાં 
નીતિનિયમ “ સામાન્ય રીતે પાળવાની આવશ્યક્તા સાબીત થએલી છે” 
તેનું આજ કારણુ છે. એ નિયમનાં મ'ગલમય પરિણામ એક જમાનામાં 
ક્રે યુગમાં પરિપૂર્ણ થઇ રહેતાં નથી પણુ આત્માની સતાતન 
પરમ ગતિ એ નિયમથી ઉદ્ભવે છે, તેથી, એ નિયમના અનુસરણુથી 
જાઈ પ્રર્સગે અમગલ થાય છે, એ નિયમનો ભગ કેઈ પ્રસંગે 
આવશ્યક બતે છે એવી કલ્પના કરવાનું મનુષ્ય પાસે સાધન નથી, 
એવી કલ્પના કરવાને મતુષ્યને હક્ક પણુ નથી. દુઃખ, સંકટ, વિપત્તિ 
છતાં મનુષ્યો નીતિનિયમને વળગી રહે છે અને તે નિયમને વળગી 
રહેવામાં પરમ સુખ, પરમ આન'દ માને છે. મનુષ્યતે જાતિની વય 

ધણી થયા છતાં છછ નીતિતે। ભંગ કયારે કરવો તે નિયમ મનુષ્યને 
જડયો નથી, એ ભગ જેને કરવો હોય તેણે તેમ કરવાનું વાજખી- 
પણું સાખીત કરવું જોઇએ એવી નીતિનિયમની શિથિલતા માનનાર 
પણુ માગણી કરૅ છે. આ સવ સિદ્ધ કરે છે કે તીતિથી લાભ છે, 
એટલોજ મનુષ્યતે અનુભવ છે, તેથી અલાભ છે-અતીતિથી લાભ છે 
એવે! મનુષ્યને અનુભવ થયે। નથી, નીતિ સ્થાપનારે નીતિમાં અંતે 
લાભ મૂકયો છે અને તે માટે તીતિમમ આચરણુ સવ કાળ યોગ્ય છે, 


સદૈવ તે તત્કાળ યોગ્ય હોય છે અને દૂરસ્થ ભવિષ્યમાં પણુ તેની જ 
ચોગ્યતા સિદ્ધ થાય છે. 


આચરણુની યેગ્યતા. ૭૧૫ 





કેટલીક વખત નીતિમય અપવાદની દલીલની એવી વ્યાખ્યા 
કરવામાં આવે છે કે “116 તાતે 1૫૧01૯5 ઈર 10€4103 ” 
“ ઉદ્દેશથી સાધનનું વાજખીપણં સ્થપાય છે, ' અર્થાત જે ઉદ્દેશ સાધ" 
વાને હેય તે સારો હોય તે તેતી સિદ્ધિ માટે નીતિમય કે અતીતિ- 
મય ગમે તેવાં સાધન લઈ શકાય. આ સત ખોટો જ છે કેમકે ઉપર 
કલું તેમ શુભ સાધનથી જ શુભ સિદ્ધિ થાય છે. વળી મવુષ્યજવનમાં 
જે પરમ ઉદ્દેશ ધર્મ, નીતિ, સત્ય એ સવની સિદ્તિ। છે, એ સર્વ જ 
સાખ્ય છે; તેમના ઉલ્લ'ધનથી તે માત્ર એ સિદ્ધિમાં હાનિ જ થાય. 
જવનમાં પ્રતિક્ષણુ ધર્મ, નીતિ અને સત્યનું અનુસરણુ કરવું એ પરમ 
ઉદ્દેશ છે તો પછી એ ઉદ્દેશ સિદ્ધ કરવા એ ઉછલ્વધનને! અવકાશ 
ડયાં રહો? એ ઉલ્લ'ધનથી જે લાભ ભવિષ્યમાં થવાનો આભાસ થતો 
હોય તે ધમ, નીતિ સત્યના લાભથી ગૌણુ છે, તો એ ઉલ ધન કયા 
ઉદ્દેશ માટે કરવાનું રહયું. સઝ પસે પર્મઃ સત્યથી મ્હોટોા 
જાઇ ધમ નથી, સત્યથી જુદો કેઈ ધમ નથી, સત્ય એ જ ધમ છે. 
તા કયા ધર્મની સિદ્ધિ માટે અસત્યનું અવલમ્બન કરવું પડે ?' 
અસત્યનું અવલમ્બન કરતાં એ ઉપાય સત્ય માટે લીધેલો કેમ ગણાય ?' 
ધમ, નીતિ, સત્ય એ જ અન્ત્ય પ્રયોજન છે તો અધમ; અનીતિ, 
અસત્ય, તેમનાં સાધન કૈમ હોઈ શકે ? 


“ ઉદ્દેશથી સાધનનું વાજબીપણું સ્થપાય ' એ સૂત્ર અતીતિના 
આશ્રય માટે ગ્રહણુ કરવામાં આવે તો એટલું જ પરિણામ થાય કેં 
“ચિત્તમાં હેતુ સારો રાખી ગમે તેવાં નઠારાં કમ કરવાં' એ ધોરણુ 
પ્રચલિત થાય. મનુષ્યોના ચિત્તહેતુ ગપ્ત રહે છે અને દુરાચારની 
લાલચથી મનુષ્યો ગમે તેવા હેતુ પ્રકટ ડરી શકે છે, એ લક્ષમાં લેતાં 
આ ધોરણુનું એજ ફળ થાય કે દુરાચરણુની શહિ ચાય. નીતિનિયમ 
અચલ અવ્યય ૬ઢ રહેવાથી જ આવાં વિષમ પરિણામ ન થાય. 
ખરેખરા સારા હેતુથી અશુભ આચરણુ કેટલીક વાર કરાતાં હોય તો 
અશુભ આચરણુની ટેવથી નીતિબુદ્ધિનો શાસ થાય છે, નીતિતત્ત્વ 


૩૧૬ ધમ ને સમાજ. 





'શિથિલ થાય છે, અને સારા હેતુનું વિસ્મરણુ ચઈ કેવળ અશુભ 
આચરણુવી ગ્ર૬ૃત્તિ કરવામાં મનુષ્ય પડે છે. વળી, અશુભ સાધનથી 
ઉદ્જિ એહિક લાભ થવાની ખાતરી નથી ત્યાં શુભ નીતિમય સાધન 
ગ્રહેણુ કરવાના સાર્વત્રિક નિયમતે। અતિક્રમ કરવાનું સાહસ મનુષ્યે 
શા આધારે ફરવું ? ' 

આ રીતે ધર્મના અનુસરણુમાં અને નીતિના નિયમમાં અપવાદ 
છે જ નહિં. ધમથી આપણા આત્માનો ઉદ્દાર થાય છે, તીતિથીજ 
જનમ'ડળનું રક્ષણુ થાય છે; ધમ અને નીતિથી જ મનુષ્યતે લાભ થાય છે. 

મે વ્વ ઇતો ઇસ્તિ પ્મો સ્ક્ષતિ ₹જ્તિતઃ । 
તય્માજમોં ત ઇન્તવ્યો મા નો ધર્મો ઇતોવધોત | 

“ધર્મનો ધાત કરતાં તે (મતુષ્યતે) ધાત કરે છે, ધમ નું રક્ષણુ 
ક્ર્યાથી તે (મનુષ્યનું) રક્ષણુ કરે છે; તે માટે ધર્મનો ઘાત કરવેા 
નહિ કે ધર્મનો ધાત થતાં તે આપણે ધાત કરે નર્હિ.' 

ધમથી, નીતિથી, સત્યથી જગતતોા સુખમય તત્ર ટકી રહ્યો છે. 
જગત્તિય'તા અનતીતિની પુણ્ટિ કરતો નથી; તે અધમ વડે, અતીતિ વડે, 
અસત્યવડે રક્ષણુ કરતો નથી; એ રીતે રક્ષણુ કરવાના ઉપાય તે 
ચોાજતેો નથી, મતુષ્યને એવા ઉપાય દર્શાવતા નથી, મનુષ્ય એવા 
ઉપાયથી રક્ષણુ કરી શકતે નથી. 

ધમમાં કેઈ પ્રકારની અનીતિનતો સમાવેશ થઈ શકતો નથી. 
કાઈ જતને દુરાચાર ધર્મની ૬ૃદ્દિ કરતો નથી. દુરાચાર ધમને 
આશ્રયે ટકતો! નથી. 

માટે ઉપરતી દિંટીમાં ઉપદેશ કયે છે તે પ્રમાણે પ્રાણુત્યાગના 
સમય આવતાં ધર્મ માગથી ભ્રણ થવું નહિ. સવકાળ નીતિયુક્ત 
કમનું આચરણુ કરવું. એમાં જ સ્વજન બંધુ ઉપર પ્રીતિ છે, એથી જ 
પોતાના અતે મનુષ્યજાતિના કલ્યાણુની અભિરદ્ધિ છે, એ જ 
ઈશ્વરને પ્રસન્ન કરવાને માર્ગ છે. 


“સિશ્ઞણુ----- 


ધમ શાશ્વત સત્યતા. ૩૧૪ 


ધર્મની શાશ્વત સત્યતા. * 
( અમદાવાદ પ્રાર્થના સમાજમાં આપેલે। ઉપરેશ્દ. ) 


સૃષ્ટિવિન્ઞાન (5૦ંટા૧૦૦) ના વિષયમાં અવાચીન કાળમાં અનેક 
શોધો. થઇ તે પછી દુનિયામાં ખહુ ફેરફાર થયા છે અને ધણી ઉથલ- 
પાથલ થઇ છે. દુનિયાની સ્થિતિજ બદલાઈ ગઇ છે. આપણે 
જાણે જાદીજ--નવીજ--દુનિયામાં રહીએ છીએ એમ પહેલાંના 
જમાના પર નજર કરતાં હાલ લાગે છે. થોડી મુખ્ય ખાખતોમાં 
પહેલાંતી અને હાલની સ્થિતિતી સરખામણી કરીશું તો ભૂત અને 
વત'માનકાળ વચ્ચે પટી ગએલું મહાન અંતર લક્ષમાં આવશે. 

વેપાર અને મુસાફ્રીનાં સાધનમાં કેટલે! બધો ફેર પડી ગયે 
છે ! વહાણાને લાંબી, ભયભરૅલી સલામતી વગરની, અનિશ્રિત્ત 
સમરો કરવી પડતી તે હવે કયાં રહ્યું છે ? ભરદરિયે પડેલા વહાન 
ણુના પાછા આવવા વિશે કઇ કહી શકાવું નહિં, બંદરેથી નીકળેલું 
વહાણુ પાછું આવે ત્યાંસુધી તેનો ક'ઇ પત્તો જણાતો નહિ, એ 
શ'કાત્રસ્તતા હવે રઠીજ નથી. આગખેટોા અને તારથી આખી 
દુનિયા એક શહેર સરખી ખતી ગઇ છે; અને સ્થળકાળનું અન્તર 
કુદી જવાની શક્તિ માણુસમાં આવો છે. ચીન, હિંદુસ્તાન અને 
ઇરાનમાં પ્રવાસ કરી યુરોપ પાછા જતાં માર્કોપોલોને ર૩ વષ થમાં 
એ વિલ'બને। "ખ્યાલ આવવે હવે મુશ્કેલ થઈ પડે છે. પૃથ્વી ગોલ 
ખુ'દનારા જે પ્રવાસીયો ( ભાળ» ૦૯-૫૪૦11૦૯૬) યુરોપ અને અમેરિ- 
કાથી દર વષે" નીકળે છે તે થોડા માસમાં આખી પૃથ્વીની પ્રદક્ષિણા 
ઝરી સ્વસ્થાને પાછા જઇ પહોંચે છે. જમીન પરની મુસાફરીમાં પણુ 
ર્લ્વેથી એવોજ મ્હોટેો ફેરફાર થઇ ગયો છે. દેશને એક છેડેથી 
ખીજે છેડૅ જવું એમાં હવે સાહસ કે સ'કટ રલ્યાં નથી. સ્હેજ કામ 


૦ 'જ્ઞાનસુષા', સન ૬૯૦૦ ના એગષથી ડિસેસ્બર અ'કમાં પ્રસિદ્ધ . 
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માટે સેકડો ગાઉની મુસાફરી સાણુસો હરરોજ કરે છે. વણુજરાની 
પોઠે અને જ્નત્રાના સંધ હવે વત'માનને બદલે વાર્તાના વિષય થયા છે. 


યુદ્નના વિષયમાં તીર, કામઠાં, બખતર્‌ અતે ઢાલના દિવસે 
ગયા છે. એ સવના ઉપયોગની હકીકતથી ભરેલાં યુહ્વણુ'ન અને 
વીરરસ સાહિય ઉવે મનના અનુભવથીજ ગમ્ય રલાં છે. એવાં 
વણુંન હવે નવાં ખની શકે તેમ નથી. યુદ્ધનાં વણુનમાં હવે દારૂ 
ગોળા, બંદુક, તોપ, કવાયત, રૅલવે, મનવાર, રોરપીડો, એ સવની 
હકીકત સમાયેલી હોય છે. યુદ્ધ અને વિત્રહનતું રૂપ હવે જુદીજ 
જાતનું થયું છે; અને તેને લીધે સાહિત્યની કલ્પના અને ઇતિહાસની 
ગતિ જાદીજ દિશામાં ન્નય છે. રોમના વિશાલ રાજ્યને ગાથ વગેરે 
જગલી પ્ર“જ્નએએ ઉથલાવી નાંખ્યું તેવા દાખલા હવે બનવાનો 
સભવ નથી. તીરકામઠૉંતી યુદ્ધસામત્રી જગલી પ્રશ્નતઓને હાથ 
સુધરેલી પ્રન્નએના જેટલી જ પ્રાચીન કાળમાં હતી, અને સૈનિકોની 
ભારે સંખ્યાવડે જંગલી પ્રન્નએ સુધરેલી પ્રશ્નનો પરાભવ ડરી 
૨શકી હતી. આમ થવાની હવે સુધરેલાં રાજ્યોને ખીક રહી નથી. 
નવી યુદ્ધસામત્રીએ જગલી પ્રજ્નએને ન્નેઇએ તેટલી મળી શકતી 
નથી; અને યુદ્ધસામમ્રીએ તેમજ રેલવે મનવાર વગેરે ખીન્ન 
સાધને।માં પદાથ'વિજ્ઞાનની ૬દ્દિ સાથે સુધરેલી પ્ર્નએ। દિનપર્‌ દિન 
નવાં નવાં સામથ્ય' મેળવતી જાય છે. જગલી પ્રન્નએ આ સર્વા 
શક્તિથી ન્યૂન હોઈ સુધરેલાં રાજ્યમાં ફરી વળવા કે।!ઇ દિવસ સમથ 
થઇ શકે એમ નથી. 

ર્‌ગનિવારણુમાં બહ વધારી અને ફેરફાર થઈ ગયે! છે. શીત- 
ળાના ભયાનક મહા ધાતક ઉપદ્રવ આગળ માણસો નિસ્ૂપાય થઈ 
બેસી રહેતા તે સ્થિતિ હવે ગઇ છે; અને લાખોના જવ એ રોગમાંથી 
હવે બચે છે. સનુષ્યશરીરના બંધારણુને ઝીણામાં ઝ્ીણી માહિતી 
વેદકશાસ્્રમાં પ્રામ થઈ છે અને દરેક ન્નતના રોગથી શરીરની અંદ- 


રના કયા ભ્રાગમાં કેવી અવ્યવસ્થા થાય છે તેતી કુશલ પરીક્ષા કરી 
વૈધ્ો વ્યાધિના નિદાનની ચિકિત્સા કરી શકે છે. 





ધર્મ શાશ્વત સત્યતા. ૩૧૯ 
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ખીન' સુખનાં સાધન પણુ સવ દિશામાં વખ્યાં છે. પહેલાં 
જે સુખ તવગરોને અને રાજળઓને નહોતાં તે હવે સાધારણુ મનુષ્યને 
અને ગરીખે।ને પણુ મળે છે. 

આ સર્વની સાથે મનુષ્યનતિના સાનમાં પણુ ધણા વધારે 
થયો છે અને થતો નજ્નય છે. પૃથ્વી ઉપરના, પૃથ્વીના પડની અંદ- 
રના અને આકાશમાંના પદાર્થૌ મનુષ્યની જ્ઞાનગાચરતામાં પુરાતન 
કાળ કરતાં ધણાં વધારે આવ્યાં છે. પહેલાં કદિ નહિ ન્નણુવામાં 
આવેલા એવા નવા પદાથો, પદાથૌના નવા ધર્મો, નવી શક્તિઓ 
મનુષ્યના જાણવામાં આવી છે. જે પદાથો અને પદાર્થોના જે સંબંધો 
ન નણી શકાય એવા તથા સદા કાળના ગૂઢ જણાતા હતા તે 
જાણુવામાં આવ્યા છે. મતુષ્યનું તાન ચારે તરફ ફેરી વળ્યું છે અને 
એ ન્તાને સૃણ્િનું રૂપ મનુષ્યની દષ્િમાં ફેરવી નાંખ્યું છે, મનુષ્યને 
મન દુનિયા પહેલાં કરતાં તદ્‌ન ખદલાઈ ગઈ છે. 

મનુષ્યજતિના જ્ઞાનમાં તથા શક્તિમાં આ રીતે જે ભારૅ 
ઉથલપાથલ થઈ છે તેને પરિણામે ધણા નવા મતે નિકળી આવ્યા 
છે, ધણા જીના મતો નાબુદ થઈ ગયા છે. સનુષ્યોએ સ્નેહપૂવ5ક 
સાચવી રાખેલા ધણા ઈદે સિદ્ધાંતોને ધોકો પહોંચ્યો છે; અને આ 
અભિધાતનતી અસર ધમસિદ્ધાંતા સુધી પષ્શુ જઇ પણેોંચી છે. 

વાસ્તવિક રીતે ન્નેઇશું તો પદાથ'વિત્તાનની શઢિથી ધમ*નું 
સત્ય કઈ ખોટું પડતું નથી અને ધર્મના સનાતન સિદ્ધાન્તે તો 
ઝાયમ રલ્ા છે અને રહેશે. એક ખીશ્ન પ્રસંગે ધર્મ અને પદાથ 
વિસ્તાનના વિષય વિભાગ વિશે વિસ્તારથી વિવેચન કર્યું હતું. બન્નેના 
પ્રદેશ જીદા છે અને એક ખીત્ત સાથે વિરોધ થવાને સંભવજ નથી. 
પદાર્થીના નિયમે। કે પદાથૌતી વ્યવસ્થા અમુક હોવા ઉપર ધમનો 
પાચે। છેજ નહિ અને તેથી એ નિવમો કે એ વ્યવસ્થા વિશેની 
ગ્રથમતી કલ્પના ખોટી પડયાથી ધર્મને હાનિ થાય તેમ છેજ નહિ. 
પંદાથ*વિજ્તાન પુરૂં થાય છે, ત્યાં ધમનો આર્‌ભ્ર થાય છે.. પદાથરડ- 
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વિસ્તાન જડપદાર્થોતા પરસ્પર સંબંધ વિશે છે, ધર્મ સૃણ્િના ચેતન્ય 
સાથેના સબંધ વિશે છે. પદાર્થો એક ખીન્ન સાથેના સબંધ ગમે. 
તેવો હોય પણુ તેથી ચૈતન્યના અસ્તિત્વ કે ચૅતન્યની સવૌપરિ સત્તાને 
આધ આવતે નથી. તેથી, પદાથ વિજ્ઞાન વધવાથી ધમને તુકશાન 
થયું નથી અને થઇ શકે તેમ નથી. ઉલટું ધમને તેથી લાભ છે. 
કેમકે જ્તાન એ ધમને અંશ છે. 

પદાર્થ વિસાનની *ૃહિથી ધમનો આધાર શિથિલ થયાનો કેટ- 
લાકને જે આભાસ થાય તેનું કારણુ એ છે કે ધર્મગરૂએએ 
અને ધમ સ્થાપક પેગખરેએ પોતાની જાતીય મહત્તાના દાવા "ખરા. 
ઠરાવવા સારૂ સર્વત્ત હોવાને ડેળ કરી ધર્મને નામે અને ધમને 
આશ્રચે પદાથવિત્ઞાન વિશે ચલાવેલા અનેક ખોાઢા મત તુટી પડયા 
છે અતે એ મતોને ધર્મમય માનનારા જનોને ગ્લાનિ લાગી છે. 
મનુષ્યક્નતિની ઉત્પત્તિ એક ન્નેડામાંથી થઈ કે અનેકમાંથી, પૃથ્વી 
૭ દ્વિસમાં બતી શકે કે કેમ, પૃથ્વીમાં સાત સમુદ્ર અતે સાત 
ખેટ છે કે કેમ, પૃથ્વીને નીચે કેઈ નાગને! કે ખીન્નનો ટેકો છે* કે 
કમ; એ પ્રશ્ન ધર્મને લગતા છેજ નહિ, એ વિશેના મતને ધમ ન્નેડે. 
સંબંધ છેજ નહિ. ધમસ્તાન તથા ધર્માચરણુનો આ વિષય પર લેશ. 
માત્ર આધાર નથી, અને ધમના સ્થાપનમાં એ વિષય દાખલ કર- 
વાની કઈ પણુ જરૂર નહોતી. પરતુ ધર્મગુરુઓ મોહથી અને 
અભિમાનથી એ ખાખતમાં ખાટા મત બાંધી બેઠા અને પછી 
સ્વાર્થથી તેને વળગી રહેવાનો આગ્રહ કરવા લાગ્યા. સૂર્ય ફરે છે કે 
પૃથ્વી ફૂરે છે એમાંથી ગમે તે મત ખરે ઠરે પણુ તેથી મનુષ્યને 
મવૃષ્યો પ્રાતિના અતે ઇશ્વર પ્રતિના પોતાના ધમમાં કઈ ફેરફાર 
કરવાનો નહોતો, ગમે તે મત ખરે ઠંરવાથી ધર્મને હાનિ કે લાભ 
નહેતોા પરતુ જ્યારે ગેલીલિઆએ સાબિત કર્યું કે સૂય: પૃથ્વીની. 
આસપાસ ફરે છે એ જુને મત ખોટા છે અને પૃથ્વી સૂર્યની 
આસષાસ ફરે છે એ વાત ખરી છે ત્યારે યુરોપના ધમંગરએ॥ 





“૧૫૭૫૫૫ --૫.૫%.૪૫૫.૫-૫.-૫૫-૧૫. 
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જુના મત લઇ ખેઠા. સૂય ફરે છે એ મત સુકવા કરતાં તો ઈશ્વ- 
રના અસ્તિત્વનો મત મુકવા તેએ વધારે રાજી હતા. આ દેશના 
'ાહ્મણા પણુ રાહું અને કેતુથી ત્રહણુ થાય છે એ મતની સત્યતાને 
ધોરણે સકલધમવિષયતી સત્યતાની કસે।ટી કરાવવા તેયાર છે. 
ધમ ગુરૂએનતી આવી મતાંધતાથી લોકોમાં ધમૈવિરૂદ્ઠ લાગણી ઉત્પન્ન 
થઇ. પદાર્થવિજ્ઞાનના નવ મત ખરા ઠર્યાથી ધર્મમુરૂએ અને તેમણે 
બતાવેલા ધ્મ'મત ખોટા ઠરે છે એમ અતુમાન બંધાયું. સૃષ્વિસાન 
વિશે ધમ શાસ્ત્રોમાં કહેલી વાતો ખોટી પડવાથી અને ઈશ્વરથી 
સાક્ષાત્‌ મળેલા સાનના ડે।ળથી ધમશાસ્્રો લખેલાં હોવાથી ઈશ્વરવાડય 
ખોટાં પડયાં એમ લોકોએ માન્યું. ધર્મશાસ્ર ભૂલભરેલાં જણાયાથી 
તેમાં કહેલી આધ્યાત્મિક વાતો પણુ શ'કાસ્પદ થઈ- વળી, પુરાતન 
ચિતકોએ સ્ષિકાય'માં ઈશ્વરને જેટલો પ્રભાવ, જેટલી શક્તિ, જેટલું 
મહત્ત્વ, જેટલી ચે।જના કટ્પ્યાં હતાં તેથી વધારે પ્રભાવ, વધારે 
શક્તિ, વધારે મહત્ત્વ, વધારે યોજના સૃછ્ટમાં જણાયાં, ત્યારે ઈશ્વરથી 
તે સર્વ થઈ શક્રે તેમ નથી, ઈશ્વર તો પુરાતન કલ્પના જેટલો જ 
છે, એમ થોડે વિચાર કરનારાની દણિએ ભાસ્યું. ધમ ગુરૂઓએ 
ર્ેલાવેલા વહેમ નિકળી જવાની સાથે ધમ'વિષયની ઈશ્વરશ્રહ્ા પણુ 
વણેમરૂપ કેટલાકને લાગી. 

આ રીતે નાસ્તિકવાદ, અગ્રેયવાદ, શ'કાવાદ, વગેરે વાદ 
નિકળ્યા, અને એક વખત એવે હતે! કે એ વાદ માનનારા જ ખરા 
તત્ત્વચિંતકો અને ઉંડા ફ્લિસુર્દે ગણાતા. એ વાદ માનનારા પોતાને 
સ્વત'ત્ર રીતે વિચાર કરનારા (?£€૦ 111111:€15) કહેવડાવતા. સુભાગ્યે 
એ સર્વ વાદનો ખહેળે પ્રચાર હવે બંધ થયે છે, તેમનું જ્નેર હેવે 
નરમ પડી ગયું છે. “ સ્વત'ત્ર રીતે વિચાર કરનારા તે બુદ્ધિને 
પરત'ત્ર શક્તિહીન કરી નાખે છે, સૃણિનાં મૂલગત પ્રાથમિક કારણૂનું 
અન્વેષણુ કરવાને બદલે જડમાં રહેલાં ગોણુ કારણોમાં જ આવી તેઓ 
ખુદ્દિવ્યાપાર્‌ અટકાવે છે; નાસ્તિકો જે ખરેખરી રીતે છે તેની ના 
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પાડે છે; અગ્નેયવાદીયે! સ્રેયને હાથે કરી ન્નણુવા નથી માગતા; 
શ'કાવાદીએ નિશ્ચય કરવાનાં સાધન તરફે જણી જેઈ ચક્ષુ બંધ 
કરે છે, એમ હવે પ્રતીતિ થઈ છે. શ'કાવાદીઓના અગ્રેસર પ્રેફ્ટે- 
સર હકસલીએ પણુ પોતાના જવનના પાછલા સમયમાં કણુલ કકુ 
હેતું કે ઝુદરતમાં બધાને નિયમન કરનારી એક શક્તિ વ્યાપી રહી 
છે. સૃષ્િવિસાનથી જ સમન્નયું છે કે સૃષ્ટિની રચના અતિ અદ્દભૂત 
સોન્દય', ચતુરાઈ, ચો।જના, ડ્રરદશન, નિયમ, પૂર્વાપર સંબંધ, એ 
સર્વથી ભરલી છે. સર્વ જગતત્ર અકસ્માત ગોઠવાઈ ગયું છે એ 
પૂર્વના નાસ્તિક્રેના મત હવે વિચારવ'ત મનુષ્યો સ્વીકારતા નથી. 
સૃષિ પદાથવવસાને નિયમોને જે વ્યાપાર ચાલી રહેલો શોધી કાઢયો 
છે તેજ અકસ્માતના વાદને અપ્રાલ્ર કરે છે. 

સ્ણિપદાથવિજ્ઞાનનું ખરૂં સ્વરૂપ સમનનતાં એ સિદ્ધાંત ચાય 
છે કે પદાથ"વિજ્ઞાનને અને ધમ'ને વિરોધ નથી. બન્નેના ઉદ્દેશ જીદા 
છે, બન્નેના વિષય જુદા છે, અને બન્ને સત્યનું અનુસરણુ કરે છે, 
તેથી એ ખે વચ્ચે વિત્રહ હોઇ શકે નહિં; બન્ને ઈશ્વરનો  સહિમ! 
પ્રકટ કરે છે. તા, એક ખીન્ન દણિખિન્દુથી : આ વિષયનું નિર્‌- 
ક્ષણુ કરીએ. . 
સૃણ્િપદાથવિજ્ઞાન અને ધમષ શેમાં જુદા છે તત નહિ; પણુ 
બન્નેનો 'માર્મ શેમાં એક છે, સ્રછિવિત્ાનની પદ્દતિ ધમના વિષયમાં 
શું દર્શાવે છે, તે નનેઇએ. એ ચર્ચામાં ડૉકટર નેન ફ્િસ્ક એલ. 
એલ. ડી. નામે એકત્વવાદી (ઈડાંધત્રા1ંત) મ'ડળના એક વિદ્વાન 
લેખકકૃત 111€ €૫૦' 1ત501૪ ર૦17 ૦ રિલૉંદટ્ાં૦ા ધર્મની 
શાશ્વત સત્યતા ' નામે નાના ત્રન્થની મદદ લઇશું. 


સૃષ્તિવિસાનથી જણાયેલા નિયમે। વિશે ઉપર કહ્યું ત્યાંથી હવે 
આર'ભ કરીએ. ઓગસ્ટ કૉમ્ટ નામે યુરોપના એક ફ્લિસુફે પોતાનું 
દર્શન -7૦3ાંધંપાંડાળ અથવા “પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુવાદ ' નામે સ્થાપ્યું છે 
ત્યાં આવી કેટલા ચિંતકો અટકે છે. જે બનાવો દણ્ગિચરતામાં 


ધમ શાશ્ચત સત્યતા. ૩૨૭ 





આવે છે તે ન્નણીને જ અટકવું એવી તેમની *ત્તિ હોય છે. કેટલાક 
અનાવો એવા છે કે તેમાંના એક બને છે તે પછી હમેશ ખીન્ને 
ખને છે, તથા કેટલાક બનાવો એવા છે કે હ'મેશ સાથે ખને છે; 
આવી સનિયમ વ્યવસ્થા સર્વત્ર જેવામાં આવે છે. એટલી જ 
કથા આ વિશ્વ કહે છે એમ તેમનું માનવું છે. ગુરુત્વાકર્ષણુનું ઉદાહરણુ 
લઇએ. એક ગ્રહે બીન ગ્રહનું આક્ષણુ કરે છે એમ કહેવામાં 
ખેચવાનો અથ રહેલો નથી, અથ એટલે! જ છે કે વિશ્વમાંતા અમુક 
ખે પદાર્થો અમુક સ્થિતિમાં આવે ત્યારે હ'મેશ અમુક રીતે સ્થાન 
ખદલતા જણાય છે. આટલું જ ન્નણીને એ ચિંતકો ખેસી રહે છે. 
પૂર્વાપર અને સમકાલીન સ્થિતિઓ (૩૯૫૦1૧૩૦૦૬ તત ૦૦-૯૦૩ાંડા- 
૯1૧૦૯૬ ) ની પછાડી રહેલા ફકારણુની તપાસ તેઓ કરતા નથી; 
એનું કારણુ નથી એમ તેઓ માને છે. પણુ એ સતને સ્વીકાર 
ત્ાલુ રભ્રો નથી. કૉમ્ટનો પોતાનો જ સિધ્ધાન્ત ધાર્મિક જૃત્તિને દૂર 
કાઢવામાં કેવો, નિષ્ફળ નીવડયો એ: સુવિદ્તિ છે. મનુષ્યમાં ઠસી 
રહેલી પૂન્યવૃત્તિ. કાઢી નાખવી તેતે અશક્ય થઈ પડી, અને 
“કારણોના કારણુ તથા નિયમોના નિયામક જગતડર્તાનો તેરો ત્યાગ 
ફરેલા હોવાથી એ..ખરા પૂન્યની પૂનમને ખદલે કૉમ્ટે 10100211" 
દાંતા માર્ગ એટલે મનુષ્યન્નતિમાં થયેલા મહોટા મહોટા મનુષ્યોની 
પૂન્ન કરવાનો માગ કહાડયો. : આ પૂત્તવિધાન પરથી સર્વ મહુ- 
સવના આદશની, સવ મહત્ત્વના મૂલની પૂન્નતી યોગ્યતા સાખીત 
કરવી અધરી નથી; મતુષ્યમાં જે. ઉત્તમ અંશ છે તે ઈશ્વરે આપેલા 
છે અને ઈશ્વરની પૂન્યતાનીજ તે પ્રતીતિ કરાવે છે. પણુ આ 
પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુવાદ સૃણ્િવિસ્ાન શાસ્ત્રીઓમાં હવે ખહુ માન્ય રશ્રો નથી. 
, * આ વાદથી ફઈકે અમાડી આવનારો મત તે 4૬ુ0૦૬૫ંતાંડ0 
અથવા શ'કાવાદ છે. તે વાદ સર્વ નિયમોના નિયામકને! “સર્વવ્યાપી 
મૂલશક્તિને' સ્વીકાર કરે છે. પણુ તે એટલેથી જ અટકે છે. એ શક્તિ 
ઝેવી છે, તેતું સ્વરૂપ કેવું છે તે વિશે કઈ ઉત્તર આપવાની તે.ના પાડે છે. 
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દિ 


એ સ્વરૂપની શેધમાં મુખ્ય પ્રશ્ન એ છે કે એ મૂલશક્તિ 
ચેૈતન્યમય છે કે કેમ, મનુષ્યમાં જે આત્મા છે એવા જ પ્રકારનું 
ચૈતન્ય, એવા જ પ્રકારની નાનવાળી મનોજ્યાપારવાળી ( પણુ 
મનૃષ્યાત્માથી ધણી મહોટી ) એ શક્તિ છે કે કેમ એ મહેોટા 
સવાલને નિણુંય એ વિષયમાં કરવાને છે. સૃષ્િસ્ાનના કેટલાક 
અભ્યાસક્રે આવી વ્યક્તિની અર્થાત્‌ પરમાત્માની ના પાડે છે. ધમના 
સમથ*કે કહે છે કે સૃણિ વિજ્ઞાન જ અમને પરમાત્માની પ્રતીતિ 
કરાવે છે, સૃણ્રિમાં રહેલી ઉંડી યોજના અને અપાર વ્યવસ્થા અમારી 
ખાતરી કરે છે કે ચેતન્યવાન ચોા।જના ફરનાર જ આ અદ્ભૂત 
સૃણિ કરી છે, હવે, સ્ષ્િવિજ્ઞાનના જડવાદી અભ્યાસક્રેની દલીલ 
તપાસીરું તો જણાશે કે પરમાત્માના અસ્તિત્વતી વિરૂદ્દ તથા 
છવાત્માના પરમાત્મા સાથેના સંબંધ વિરુ તેએ કે'ઇ પણુ સાખીત. 
કરી શકતા નથી. તેમની કેટીનો સારાંશ આ છેઃ “સૃણ્પદાથ'વિતઞાન 
ચૈતન્ય વિશે ક'ઈ કહેતું જ નથી. તે તો માત્ર જડશક્તિના 
નિયમે। પરથી સવ દ્રસ્‍્યમાં અન્તભૂ'ત રહેલી એક અન'ત મૂલગત્‌ 
જડશક્તિ સાખીત કરે છે. તે પરથી તે શક્તિમાં ચેતન્યનેો આરોપ 
કેમ થાય ? સૃ્ટિવિસ્ઞાન કયારે મતુષ્યના આત્મા સરખા પદાથ'ની 
વાત કરે છે ? સૃણ્વિસાનમાં માત્ર દશ્ય પદાર્થોના સંબંધ બતાવ્યા 
છે; તેમાંથી અદશ્ય પરમાત્મા શી રીતે સિદ્ધ કરાય ? એ મૂલશક્તિને 
પરમાત્મા એવું ધા્સિક નામ કેમ અપાય ? આ પ્રશ્નના ઉત્તરમાં 
પ્રથમ એ કબુલ કરીશું કે ચૈતન્ય દશ્ય નથી પર'ળુ, જડ દશ્ય 
હેય તે જ તે જડનું અસ્તિત્વ મનાય તેટલા પરથી એ સાખીત 
થતું નથી કે ચૈતન્ય દશ્ય હોય તો જ ચૅતન્યનું અસ્તિત્વ મનાય. 
ચૈતન્ય દશ્ય છે અથવા ચૈતન્ય જડ સરખુ છે એમ ચેતન્યવાદીએ 
તરફથી કદિ કહેવામાં આવતુ' જ નથી. જડ જાણુવાના પ્રકારથી 
ચૈતન્ય જણુવાના પ્રકાર જુદા છે, અને જડ જાણુવાના પ્રકાર 
ચૈતન્યને નાસાખીત કરી શકતા નથીઃ દરેક મતુષ્યતે પોતાના 
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અસ્તિત્વની જે ખાત્રી છે, પોતે જડથી પૃથક્‌ વ્યક્તિ છે અર્થાત્‌ 
સ્વતત્ર આત્મા છે એવી જે તેને પ્રતીતિ છે તે જડના કેઈ પણુ 
નિયમને કે પ્રમાણુને આધારે થતી નથી. પોતાના આત્માને ન્નેયા 
વિના કે અડકયા વિના મતુષ્ય આત્માનું ચૈતન્ય સ્વરૂપ ન્નણી અને 
માની શકે છે; અને તોપણુ, જડ દેહમાં તથા જડ પદાથેપતી વચમાં 
રલે રલે જ મતુષ્યને આત્માના અસ્તિત્વતી આ પ્રતીતિ ચાય છે, 
અને એ આત્મા અસ્તિત્વમાં હોય તે જ જડ પદાથોના અસ્તિત્વનું 
અને નિયમોનું તાન ખરૂં હોઈ શકે છે. પરમાત્માનું અસ્તિત્વ પણુ 
એ રીતે સૃણ્િમાંના બધા જડ પદાર્થૌતી તથા તેમના પરસ્પર સંબં- 
ઘ્રાની ગણુતરી કરતાં દશ્ય થતું નથી. પરતુ, એ ૩૨%૪ીકતથી 
પરમાત્માના અસ્તિત્વને બાધ આવતો નથી, એટલું જ નહિ પ'ગુ તેના 
અસ્તિત્વ વિના જડસૃણિની વ્યવસ્થાનો ખરે આખરતેો ખુલાસો 
મળી શકતો નથી. જડ વસ્તુએ જતે સાનહીન છે; યોજના કલ્પવા 
અસમથ છે; એક ખીન્ન સાથે સંબંધ કરવાતી, એક ખીન્ન સાથે 
મળા નિયમે। ઉદ્ભૂત કરવાની, પોતાથી જુદાં રહેલાં ફળ તરફ 
પ્રશ્ત્તિ કરવાતી જડ વસ્તુઓમાં શક્તિ નથી. કારણુવ્યાપાર 
(૦૫૬1101) હોય તો જ સણ થાય છે, અને કારણુવ્યાપાર ઈચ્છા 
વડે જ થાય છે, ચૈતન્યના પ્રયાસથી જ થાય છે. સ્રણ્તિ ખુલાસો 
આપવા સાર્‌ આખરતી જે એકતા જડવાદીને કબુલ કરવી પડૅ છે, 
સવ દૃશ્યમાં અન્તભૃષ્ત રહેલી જે એક અન'ત શક્તિનું અસ્તિત્વ 
તેને કબુલ કરવું પડે છે તે “જડ' હોઈ શકે તેમ નથી. જડના 
નિયમો એવી એકતા, સવ'વ્યાપિતા, અન'તતાથી વિરુદ્દ નય છે. 
જડ પદાથો એકખીજથી જુદા જુદા છે, એક ખીન્નને એળખતા 
નથી, સર્વ પોતપેોતે જુદા જુદા પ્રશ્ત છે, તે છતાં તે સર્વની એકે 
દિશામાં ગતિ થાય છે, એક સરખુ નિયમન થાય છે, તે આખરની 
ગક શક્તિનો વ્યાપાર છે તે તે શક્તિ જડ હોઇ શક્રે જ નહિં, 


જડમાં એવી એકરૂપતા જ નથી. જડસૃણિતી અસસથ તાને લીધે 
આવી એક શક્તિનો આશ્રય લેવે। પડે છે. 
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હવે, મનુષ્યની પોતાના આત્મા વિશેની પ્રતીતિનો અતુભવ 
તપાસીશું તો યાં આવી એકતા નજરે પડે છે. ભિન્ન ભિન્ન અને 
વિરોધી શક્તિવાળા જડપદાથેને એકઠા કરી અમુક ધ્ટિ ફળ ઉત્પન્ન 
કરવાની, તેમને અમુક દિશામાં દોરવાની ક'ઇક કલ્પના આત્મા કરીઃ 
શકે છે, ક'ઈકે અંશે એવાં ઈજ્ટે કૂળ તે ઉત્પન્ન કરી શકે છે. આત્મા 
પોતાની ઇચ્છા વડૅ કારણુવ્યાપારને ગતિમાં મુકી શકે છે. એક અન'ત 
શક્તિતો ખુલાસો આ માર્ગે અગાડી વધીને જ મતુષ્યથી થઈ શકે 
એમ છે. ચૈતન્યવાન પરમાત્મા ( જેના કઈક અંશ મનુષ્યોના 
જવાત્મામાં આવિભૂ'ત જણાય છે તે ) જ સૃજષ્િતિ નિયમન કરનાર 
અનત શક્તિ છે એ પરશ્ણિમ આખરૅ ફલિત થાય છે. 
 ચરૂંતુ, સ્રશ્તિવિસાનના નિયમો જ આ પ્રકારે ધર્મ ્તાનનું પગ- 
થીઉં થાય છે એટલેથી અટકવાની જરૂર નથી. ૬દશ્યના નિયમોમાં 
પરમાત્માનું પ્રયક્ષ દશન કરવાનો પ્રયત્ન ૬ૃથા છે તે છતાં એ 
નિયમોથી બનતા સૃદ્વિસઞાનની પહદતિ ધર્મ વિષયમાં એક પ્રકારે 
ઉપચે।ગી થાય છે. ી 

ઉત્તરોત્તર ઉત્કષ ( €૪૦ંપધંબળ )તી જે એતિહાસિક પહૃતિથી 
સૃણિના પદાર્થો વિશે ધણુ સાન સંપાદન થયું છે તે જ પહદતિથી 
ધમેની શાશ્વત સથયતા પણુ જણાઈ આવે છે. 

વિશ્ચમાં વ્યાપી રહેલી અન'ત શક્તિ ચૈતન્યમય છે અર્થાત્‌ 
ઈશ્વર અતે મતુષ્ય વચ્ચે આત્સત્વનો સંબંધ છે, એ ભાવતા મતુષ્ય- 
જાતિમાં સદૈવ અને સર્વત્ર વિધમાન છે. ૬શ્વર કઇક મતુષ્યના જેવા 
છે એ પક્ષ હંમેશ સ્વીકારેલોજ ગણુવામાં આવેલો છે. એવા ઇશ્વરના 
અસ્તિત્વ વિશે અર્વાચીન કાળમાં શ'કાએ। ઉઠાવવામાં આવી ત્યાંસુધી: 
તે સાખીત કરવાનું કેઈ ને સુઝયું જ નહિં હોય એમ લાગે છે. થોડા 
ચતુર તસ્વચિતકે। ( જેમતી ગણુતરી કેટલીક કોડીની થાય તેમને ) 
ખાદ કરતાં એમ કહી શકાય કે સર્વ મતુષ્યનાતિએ એમ માની 
લીધું છે કે કેટલેક પ્રકારે મનુષ્ય જેવા ચૈતન્યવાળી દિવ્યશક્તિ ક્ર 
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દિવ્યશક્તિઓ વસે છે. ડાલ્રામાં ડાલા અને સાદામાં સાદા માણુસોએ 
આ પ્રમાણે માન્યું છે. જીનામાં જાના અસલી કાળથી તે થતેમાન 
કાળ સુધી આવી ભાવના માનવ વિચારનો એક અંશ બની રહી છે. 
આ ભાવના અનેકાનેક સ્વરૂપે બહાર પડી છે પણુ સર્વે સ્વરૃપમાં 
રહેલી મૂલ ધારણા એ જ છે. 


ઈશ્વર વિશેની આપણી કલ્પનામાંથી મનુષ્ય સરખું આ 
આત્મત્વ લઈ લઈએ તો ઉ3શ્ચિરને માનવામાં મનુષ્યન્નતિએ જે 
વાતને પ્રથમથી બહુ મહોટી ગણી છે તે જ શૂન્ય થઈ જશે. €શ્વર- 
વાદના આ અતીવ ચિત્તાકષક અંશ ન્નેડે સબહદ રહેલો સામાન્ય 
મત પરલોક વિશે છે. ઈશ્વરને માનવાની સાથે મનુષ્યે એ અરશ્ય 
પરલોક માન્ચે। છે અને એ લોક સાથેના સંબ'ધમાં મનુષ્યનું હિત રહેલું 
છે એમ માન્યું છે. મૃત્યુ પછી સનૃષ્યનો આત્મા પૃથક્‌ વ્યક્તિરૂપે 
કાયમ રહે છે એ મત ખહુ પુરાણો છે. મરનારના ઉપયોગ સારૂ મડદા 
જોડે વાસણા! અને ધરેૅણાં દાટવાનો જગલી પ્રજાઓના રીવાજ 
એટલે જીનો છે કે જે સમયે -પૃથ્વીપર ધણું બરફ પથરાએલું હવું, 
તે કાળમાં પણુ આ રીવાજ હતે એમ પૃથ્વીનાં પડ ખોલતાં માલમ 
પડે છે. એમ કહીએ તો ખરં છે કે એક લાખ વષથી સનુષ્ય- 
જાતિએ ખે લોકમાં પોતાનું હિત માન્યું છે, એક ભૂતલોક અને ખીન્ને 
પરલોક; તે પરલોકની રેખા પ્રમાણુમાં કઈક ઝાંખી અતે અસ્પણ 
છે. પણુ મનુષ્યના ચૈતન્યનેો તે લોક સાથે વધારે નિકટ સબધ છે. 
ઈશ્વર છે એવું મનુષ્યોએ માન્યું યારથી જ આ અદશ્ય પરલે।ક છે 
એમ માન્યું છે. હલકામાં હલકી દશાના જગલી લેકે! ભૂતતી જે 
પૂન્ન ઝરે છે તેમાં આ ખન્ને મતનો સમાવેશ થાય છે. દુનિયામાં 
કાઈ પ્રન્ન એવી થઈ નથી કે જેમણે પ્રેતલોક માન્યો ન હોય. 
હવે, પ્રેતલોક માનવામાં જ એ અર્થ રહેલો છે કે મૃત્યુ પછી 
મનુષ્યોની વ્યક્તિ કાયમ રહૈ છે. આવા રૂપમાં આ મત ઘણા 
અપરિપકવ છે, પણુ તે, સ્થાયી ભાવના દર્શાવે છે. ઈશ્વર વિશેની 
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કલ્પના જેમ સ'સ્કાર પામતી ગઈ તેમજ પરલોક વિશેતી કલ્પના 
પણુ સંસ્કાર પામતી ગઈ. 


હાલના એકેશ્વરવાદમાં ઈશ્વર અને મતુષ્ય વિશે જે સખધ 
માનવામાં આવે છે તે એ છે કે મનુષ્યમાં આત્મા છે અતે વિશ્વમાં 
જે આત્મા સનાતન છે તેના સરખો મનુષ્યાત્મા છે. સતુષ્યનેા 
જીવાત્મા પરમાત્મા સરખો છે એ મત તથા આત્મા અમરે છે. 
ઝે મત મૂળમાં તેમજ વિકાસમાં સદૈવ જેડાએલા છે. મનુષ્યના 
'સનના એક વિશેષ ઉત્સ્ફોટનમાંથી એ બન્ને મત ઉલ્લાસ પામ્યા છે. 








અદશ્ય પરલોક વિશેના મતમાં આ ઉપરાંત તીતિસિહ્ધાન્ત 
પ્રથમથી સમાએલે છે. જગલી લેકે! જાના વખતથી ભૂત માનતા 
આવ્યા છે. તે મતમાં પણુ શું કરવું જોઈએ અને શું કરવું ન 
જેઈ એ એ વિશે વિચાર મિશ્ર થયેલા છે. મિ. ડાવિન અને તેમના 
%ટલાક સોબતીઓએઓ દક્ષિણુ અમેરિકાને છેડે ટેરાડેલફ્યુગો ગયા હતા. 
ત્યાં તેમનામાંથી એક જણે નમુના માટે કેટલાંક પક્ષી માર્યા તે 
પરથી ત્યાંના એક દેશીને બીક લાગી કે વાદળાંનું તોફાન થઈ બરફે 
પડશે. આ ણકીકત આનું જ ઉદારણુ છે. એ ઠેકાણે રહેનાર 
દેશીઓને આઢારના પદાર્થો ભાગ્યે પુરૅપુરા મળતા હતા; તેમાં 
આ પ્રમાણે ખાવાની વસ્તુઓનું નાહક નુકસાન કરવામાં આવે 
તે તેથી હવાના દેવતાઓનો કેપ થાય એમ તેમને લાગતું હતું. 


આ રીતે, ઇશ્ચિરના અસ્તિત્વ વિશેની, અદશ્ય પરલે।ક વિશેની, 
તથા સત્‌ અસત્‌ વિશેતી ભાવનાએ મનુષ્યન્નતિમાં ઉદ્ભૂત થવા 
માંહી ત્યારથી તે એક બીજ સાથે એવી સમિશ્ર થયેલી છે કે તે 
જુદી પડી શકે તેમ નથી. ધર્મ અને નીતિ આરંભમાં અવિભેઘ 
હતાં અને ધમની ક્રમશઃ ૬દ્દિ થઈ તે છતાં તે અવિભેઘ રલાં છે. 
મનુષ્યને વધારે વિસ્તારી અને ઉંડે અનુભવ થયા પછી જીતી 
કલ્પનાએ બદલાઈ છે; પણુ ધર્મ અને નીતિનો ચોગ અખ'ડ 
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રહલો છે; પરલોકના સુખ કે દુઃખ વિશે ક'ઈ અભિપ્રાય આપી 
શકાય નહિ એમ જે તત્ત્વચિતકે। માને છે તેએ પણુ એટલું માને 
છે કે કર્મ પ્રમાણે ફૂળ મળશે અને એ રીતે નીતિનો ધમ સાથે 
તેએ ચેોગ કરે છે. 

ધર્મની સત્યતા તે શું તે જનેઈશું તો માલમ પડશે કે (૧) 
ઈશ્વર પરમાત્મા છે અને મતુષ્યના જીવાત્માને તે મળતો છે, (૨) 
મૃત્યુ પછી મનુષ્યનું જીવન અદશ્ય પરલોકમાં કાયમ રહે છે; અને 
(૩) સતુષ્યના જીવનને નીતિનિયમની આવશ્યકતા છે તથા પર૨- 
લોકમાં મેળવવાની સાથ*ક્તાને આ નીતિનિયમ સાથે વિશેષ ગાઢો 
સબધ છે, આ ત્રણુ અંશ સવ કાળમાં અને સવ ધમમાં શાશ્વત 
સત્યરૂપે રહલા છે. આ અંશ ૬ઢ કરવા અને તેને અનુફૂલ ધટના 
કરવા મનુષ્યના મને કરેલા પ્રયાસથી ધમને! ઈતિહાસ ખબનેલે છે. 

પ્રાણીજવનનો ઇતિહાસ એ જ પ્રકારનો માલમ પડે છે. 
“બહારના સબ'ધતે અનુફૂલ અંદરના સંબંધની ધટના નિર'તર થતી 
આવે છે', એ સિદ્ધાંતનું હરખ ટ સ્પેન્સરે સંપૂણુ તાથી વિવેચન કયું 
છે. સાદામાં સાદી ખાખતોમાં પણુ આ સિહદ્દાન્તનેો સાક્ષાત્કાર થાય 
છે. જીવતા પ્રાણીઓનો એક મુખ્ય ધમ એ છે કે બહારથી ઉદ્દી- 
પન થતાં તેએ તે તરફ ગતિમાન થાય છે. રસ્તામાં પડેલા કુતરાને 
લાકડી ભૉંકીશું તો તે કાન ફફડાવી ખેઠો યશે. તીચા નમી જતા 
છેડ ઉપર પાણી રૅહીશું તો તે ઉંચો આવશે. પૃથ્વી ઉપર જીવતી 
માનસિક તેમજ પાથિવ સવ વ્યક્તિઓમાં આ પ્રમાણે બહારની 
વ્યવસ્થા સાથે અંદરની વ્યવસ્થા અનુકૂલ ધડાતી ન્નય છે. આ 
ઘટના જે પ્રાણીઓમાં ખરેખર થઈ તે કાયમ રલ્યાં છે; અને 
તેમને વિસ્તાર થયે। છે. જે પ્રાણીએ જવવાને સહુથી વધારૈ યોગ્ય 
હતાં તે કુદરતી રીતે બીન્નથી જુદાં પડી કાયમ રહ્યાં છે. 

પ્રાણીઓનો આકાર અને તેમની શકિતઓ પણુ ધીમે ધીમે 
અનુકરૂલ ધટના પામી ઉત્કર્ષક્રમમાં ધણે કાળે રચાયાં છે. કરેડવાળુ 


૩૩૦ ધર્મ ને સમાજ 


હાડપિજર્‌ એ રીતે ધડાયું છે. બિલાડીની મૃછેોમાં સ્પશ'શકિત ધણી 
રહેલી છે પણુ આંચળવાળા પ્રાણીઓના શરીર પર છે તેવી જતના 
એ વાળ છે, માત્ર તેમાં વિશેષતા આવેલી છે. આંખ અને કાન 
એ પણુ આરંભમાં પ્રાણીઓનાં શરીરપરના વિશેષ શક્તિ પામેલા 
વાળ હતા. ધીમે ધીમે જેવાની, સાંભળવાની અને અડકવાની 
શકિતએ। જુદી પડતી ગઈ. આ રીતે આંખનો ઉતિહાસ ન્નેઈશેં 
તો શરૂઆતમાં તે સૃક્ષમત્રાહી ટપકું હેતું અને તેટલા ટપકાવાળી 
જગાથી અજવાળું માલમ પડી શકતું હતું. ધીમે ધીમે ત્યાં પ્રકાશ 
ગ્રહણુ કરવાની શકિત વધી, ખાલ્ઢ ગોળાકાર થયે, અને અનેક ખાનાં 
ખ'ધાયાં તથા કીકઝીમાં આવી મળતાં ત'તુરૂપે તે ગોઠવાયાં. દછણિની 
શકિત પ્રાણીમાં આ પ્રમાણે વિકાસ પામી એટલે તેની ગોચરતા 
વધી, જેવાના અનેક અદ્ભૂત પદાર્થો વષ્યા, અને તે પ્રમાણે અંદરની 
શકિતની ધટનામાં ફેરફાર થયો. પ્રાણીઓમાં ઈંદ્રિયશશકિત વધતી 
ગઈ તેમ તેમ મગજની શકિત અને બુદ્ધિનો વિકાસ થતે! ગયે, 
પ્રાણીના જવન તથા ખાલ્ઢ જગત્‌ વચ્ચે અનુરૂપતા થવાતે। અવકાશ 
આમતપણે વધ્યે।. 

મતુષ્યને દિન પ્રતિદિનિ જે જરૂરો પડે છે તેને માટે જે ધટ- 
નાની અનુરૂપતા કરવી પડે છે તે ધણીખરી માનસિક છે, આપણે 
કેવી અવસ્થામાં છીએ તે વિશે આપણે જે મત ખાંધીએ તે પ્રમાણે 
આપણે કાય કરીએ છીએ. ખહાર ખનતી ખીનાઓને અનુકૂળ જે 
વિચાર આપણે ખાંધીએ તે જ ખરે મત હોય છે, અને એવી 
અનુકૂળ ધટનાથી જ આપણાં કાર્ય પાર્‌ પડે છે. 

આ પૃથ્વીમાં થયેલા પ્રાણીવગની ઉત્પત્તિના ઇતિહાસ પર 
દણિ કરીએ છીએ તો આ રીતે આપણુને માલમ પડે છે કે, 
તળાવની સપાટી ઉપર ઉગનાર। ધાસ સિવાય ખીજાં કે।ઇ પ્રાણી પૃથ્વી 
પર્‌ વસતું નહોતુ ત્યારથી અને તે પછી અસખ્ય યુગ ગયા પછી 
હાલનો જમાને આવ્યે! અને પ્રકૃતિના રહસ્ય મતુષ્યે શોધી કાઢવા 
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માંડયાં ત્યાંસુધીમાં, સૂદ્મ ધટનાએની ધણી જ ધીમી પરપરા 
ચાલતી આવી છે અને આનન્‍્તર જવન પ્રયત્ન કરી ધીમે ધીમે 
બહાર વીંટળાઈ રહેલી દુનિયાના સ'સગ'માં વધારે ને વધારે આવતુ” 
ગયું છે. પરમ બુદ્ધિવાળુ' મતુષ્યત્વ પ્રાત થતા સુધી એ ઉત્કર્ષ 
થતો ગયો છે, અને પ્રાણીના શરીર બહાર રહેલી ખરેખરી વસ્તુ" 
એતે સખ'ધે દરેક વેળા ઉત્કર્ષ થયો છે. ખહાર પ્રકાશમાન તેજ 
હોવાથી ઉદ્પ્તિ થઇ આંખ વિકાસી પામી છે, બહાર શખ્દનાં મોન્નં 
ચાલતાં હોવાથી કાન વિકાસ પામ્યો છે. ખાલકને માતાના પ્રેમની 
જરૂર હતી તે તે પ્રેમ ઉદ્દભૂત થયો છે. દરૈક ઠેકાણે બહાર રહેલી 
ખરેખરી ખીના સાથે અનુરૂપતા થાય તે પ્રમાણે અંદરની વ્યવસ્થાની 
ઘટના થ૪ છે. કુદરતની આ રીત છે. જે જે પ્રકારનું જવનઃ 
ભેવામાં આવ્યું છે તે સવમાં ઉંડે વસી રહેલો આ નિયમ છે. 
હવે આ પૃથ્વીના પ્તિહાસમાં એક અણીના વખત આવ્યે 
હતો. તે વખતે પ્રેમ વડે એક નવે। જ વ્યવહાર થવા માંડયો હતે, 
વિકાસ પામતા મતુષ્યાત્મામાં સત્‌ અસતતા વિચારના અંકુર %ુટતા 
હતા, કુટુંબવ્યવસ્થા રચાતી હતી, સસારના સબ'ધોના બધન 
જોડાતાં હતાં, શખ્દ્દો પાંચ ધારણુ કરી હવામાં ઉડવાના આરભ 
કરતા હતા, આ વખતે ઉત્કર્ષ ક્રિયાનું સ્થાન બદલાઈ ઉંચી પદવીના 
સ્થળમાં સ્થપાતુ' હતુ, પ્રાણુવત શરીરના વિકાસમાં આચારવિચારની 
સુધારણાનો ઉમેરે થતો હતો. તે વખતે પ્રાણીઓમાંનું છેલ્લું અને 
ઉંચામાં ઉંચુ" પ્રાણી ઉત્પન્ન થતું હતુ; અતે સૃણ્કાયનેો વિકાસ 
પરાકાષ્ઠાએ પહોંચતા હતો. આ અણીને વખતે વિકાસ પામતો 
સનુષ્યાત્મા પોતાના સરખા કેઈ ચૅતન્યને પામવા અસ્કુટ પ્રયાસ 
કરતો હતો, અને તે ચૈતન્ય ક્ષણુભ ગુર પાથિવ બનાવોમાં 
નથી પણુ દુનિયાની પાર રહેલા અન'ત ધામમાં છે; એમ 
તેને ઝાંખી થતી હેતી, એવું આપણુને માલમ પડૅ છે. સનુષ્યના 
મનની અંદર્‌ અદશ્ય લોકને અનુરૂપ વિચાર ધટના બંધાઇ. એ વિચારો 


૩૩૨ ધમ ને સમાજ 








ઘ્રણા કાચા અને ખાળકસમ હતા, તથા કઢગી રીતે ગોઠવાયા હતા 
તે સ્વાભાવિક હતુ“. સુ'ખ્ય વાત એ છે કે કાચુ' ખાળકસમ મન 
ઈન્દ્રિયાતીત નીતિમય લેક સાથે સંબંધ કરવા ફાંફાં મારતું હતુ. 
સતુષ્યનનતિના જન્મ સાથે ઉદ્ભૂત થયેલા આ ધર્મની અસર જ જન- 
સમાજના ઉત્કર્ષમાં તે પછી બહુ બળવાન થઈ છે, અને એ અસર 
થઇ ન હોત તે! ઇતિહાસની ગતિ કેવી થઈ હોત તે કલ્પી શકાતુ નથી. 

મનુષ્યન્નતિના આરભ સમયે મતુષ્યાત્મા અને અદશ્ય અમૂર્ત 
લોક વચ્ચે બંધાયેલા આ સંબંધમાં મતુષ્યતી અંદરનો આત્મા જ 
ખરી વસ્તુ હોય અને મનુષ્યની ખહાર રહેલે। તે પરલોક અસ્તિત્વમાં જ 
ન હોય, તો કહેવું જઇએ કે આખી સૃષ્તિનતા ઉઘતિદાસમાં પૂર્વે 
આવું ઉદાહરણુ કદિ નનેવામાં આવ્યું નથી. ઉત્તરોત્તર ઉત્કર્ષતો કમ 
મનુષ્યને જે સમન્નયે। છે તે આવી ધારણાથી સર્વથા વિરહ છે. 
મનુષ્યના ઉત્કર્ષના સંબંધમાં પૂર્વે થયેલા ઉત્કર્ષતી ગતિના આવે આ 
સ્થાને ભગ થાય એ કુદરતના નિયમોથી ઉલટું છે. વિશ્ચપ્રકૃતિનું 
આપણુને સાન છે તે પ્રમાણે તો એ જ અનુમાન સખળ રીતે ફૂલિત 
થાય છે કે મનુષ્યના ઉત્કર્ષના ઇતિહાસમાં મનુષ્યની અંદરતી વ્યવ- 
સ્થાને ઉદ્પ્તિ કરનાર બહાર રહેલી વ્યવસ્થારૂપ આ અટસ્ય પરલોક 
વાસ્તવિક રીતે અસ્તિત્વમાં છે, અને તીતિનિયમની પરિપૂણેં સાર્થકતા 
એ પરલોકમાં થાય છે. 

ઉત્તરે!ત્તર ઉત્કર્ષના સિદ્ધાન્તથી એ પરિણામ નિકળે છે કે 
અનેક યુગથી મનુષ્ય ધમ માટે વાંછના કરતો આવ્યે! છે તે ભ્રમણા 
નથી; પણુ ધણાં ક્ંફાં મારતાં અને ઘણી ઠોકરે ખાતાં, સનાતન 
ઈશ્વરની પેઠે મનુષ્યાત્મા પણુ ચૈતન્યવાન હોઈ તેનો સનજ્નતીય છે 
એ વાતને સ્વીકાર વધારે ને વધારે થતો આવ્યો છે. ઉત્તરોત્તર 
ઉત્કષના સિહ્ધાન્તપરથી મનુષ્ય વિશે જે જે વાત ઉપલક્ષિત થાય છે 
તેમાં સર્વથી ઉંડી અને સવૈથી બળવાન વાત એ છે કે ધર્મ એ 
શાશ્વત સત્ય છે. ધર્મના ઉપર કહેલા ત્રણુ મૂળભૂત અંશ ઇતિહાસનાં 


ધમ શાશ્ચત સત્યતા. ૩૩૩ 


દ્વાર તરિ ત6દિદે ઉદે 


આર'ભથી ઝાંખે રૂપે પણુ દેખા દેઇ સર્વ કાળે સર્વ પ્રકારના ધમમાં 
કાયમ રલ છે. પરમાત્મા, પરલોક તથા નીતિ સિદ્ધાન્ત વાસ્તવિક 
હોવાથી મનુષ્યના મનની આન્‍્તર રચના તેને અતુકૂલ ધડાઇ છે. 
ધમમાં ખીજ નિરુપયોગી અંશે હતા તે ધીમે ધીમે દૂર થયા છે અને 
આ ત્રણુ અંશ શુહ્રૂપે પ્રકટિત થતા ગયા છે. સૃષ્ટિપદાર્થવિજ્ઞાનની 
વિજ્ૃદ્ધિથી ધર્ષની સત્યતાને હાનિ થઇ નથી પણુ તે સત્યતા ઉલટી 
વિરેષ રીતે આવિભૂષ્ત થઈ છે; અતે અનુરૂપ ઘટનાતે! સિદ્ધાન્ત 
પ્રતિપાદન કરે છે કે ધર્મમાં માનેલા પદાર્થો સત્ય હોવાથી ધર્મમાં 
શાશ્વત સત્યતા છે. 











